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भारत सावित्री” का यह तीसरा और अन्तिम खण्ड प्रकाशिन #$ < #्ते 
हुए जहा हमे हर्प होता है, वहा दुख भी । हर्प इसलिए कि यह प्रतेक- 
माला पूर्ण हो रही है और अब इन पुस्तकों द्वारा पाठक सम्पूर्ण महाभारत 
के अध्ययन की आधार-भूत सामग्री प्राप्त कर सकेंगे । दुख इसलिए कि 
इस पुस्तक-मालछा के विद्वान लेखक अब इस संसार में नही है। तीसरे खण्ड 
की पाण्डुलिपि उन्होने अपनी रुग्णावस्था मे तैयार करके हमारे पास भेज 
दी थी, लेकिन उसके तत्काल बाद ही उनकी जीवन-लीला समाप्त हो गई + 
आज जब यह पुस्तक प्रकाशित हो रही है, हमे बार-बार उनका स्मरण 
हो रहा है । हम उनकी स्मृति को अपनी श्रद्धाजलि अपित करते है । 

महाभारत ज्ञान का भण्डार है। उसमे विचार-रत्नो की खान है । 
उसका सारगर्भित अध्ययन पाठको को भारत सावित्री” के इन तीनो खण्डो 
में मिल जाता है। पहले खण्ड मे महाभारत के आदि-पर्व से विराट-प्वे 
तक का सार आ गया है, दूसरे मे उद्योग-पर्व से स्त्री-पर्व तक का और 
इस अतिम खण्ड में शाति-पव से स्वर्गारोहण-पर्व तक का । 

हिन्दी मे यह अपने ढंग का पहला प्रकाशन है। इसकी सामग्री व 
केवल रोचक है, अपितु अधिकारी व्यक्त द्वारा प्रस्तुत की जाने के कारण 
प्रामाणिक भी । यह पाठकों को महाभारत के सूक्ष्म अध्ययन के लिए नई 
प्रेरणा देती है । 

हमे विश्वास है कि इस ग्रथ का अध्ययन्न पाठकों के लिए लाभदायक 
सिद्ध होगा । 

--मंत्री 


भूमिका 


तारत साथियी नाम से मठाभारत की एक सास्कृतिक व्याख्या 
सिसाने या सरत्प मैंने लगभग दस वर्ष पर्य किया था। उस अध्ययन को 
न पटी में समाप्त करने की मेरी सोनना थी। तदनसार पहता सठ 
नादि, सभा, व्यरणाऊ़ कौर विराट पर्द की व्यारया के रूप में सन्‌ १९५७ मे 
प्रशाशित #आ । फिर इसरा सउ उद्योग, भीष्म, द्रोण, कर्ण , शल्य, सौप्तिक 
सया स्वीपव की व्यारया के रूप में सन्‌ १६६४ में प्रकाशित हुआ । आज 
यो दर्ष थराद ज्ये. पूणिमा को इसका तीमरा सड समाप्त कर सका । क्षय 
“म तीसरे सण्ट में णेप सात पर्वों की व्यात्था प्री होगी। उनके नाम 
अयागो और इणकी की संगरया इस प्रकार हैं ; 
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डपर बी सह॒पाएँ पृना गे मशोवित सस्कर्ण के अनुगार हैं। एस 
पार मानस के लगभग एकनिदाई ध्य्य फा ब्यारपासार यहाँ सहैगा । 
_ हपा ने “ने सपने म्याग्स्य के वारण बडत बष्ध पाया । कनी तो 


ट्री रे “ औकन ही 


गला साद निलाने से मसे जा श्ील बना दिया । पर सौनारय 


ब्शूः 


८ हर पर अर च ज स 
से मेरा चितन और लेखन-कार्य रुका नहो । लगता न 


ब्रह्मशक्ति मुझे इस मार्ग पर आगे वढाती रही और पं वतर-एव 
महत्‌ तत्त्व का यह झकट आगे बढ़ने 'की प्रेरणा पाता रहा । मेरे डाक्टर 
मित्र ने मुझसे कहा--“तुम अपना घचा मत छोडो । तुम्हे इसी मार्ग से 
वरावर स्वास्थ्य की तरंगें मिलती रहेगी ।” इसे वह ऑक्पेशनल थिरैपी 
अर्थात्‌ धधा करते हुए स्वास्थ्य साधन की प्रक्रिया कहते हैं । यह नाम 
बडा सुदर है और मैने जबसे इसे सुना है, यह मेरे मन में घर कर गया 
है । इसमें बहुत अधिक सत्याश हैं । इसका मैं स्वयं अनुभवी हूँ । आज 
मुझे सतोप है कि 'भारत सावित्री” का यह तीसरा खंड मैं समाप्त कर पाया । 


जिन पाठको ने इस ग्रथ को देखा है, उन्होने महाभारत में भरे हुए 
गभीर दार्शनिक, धामिक एवं सास्कृतिक अर्थों के प्रति अपनी प्रसन्नता 
प्रकट की है। मुझे स्वयं भी पहले अनुमात न था कि अर्थो के ऐसे स्वच्छ 
मानसरोवर इस संहिता में भरे हुए हैं। मझसे जो वन पडा, उतना अर्थोद्धार 
मैने लिखवाया है। अधिक मै नही कर सका, इसके लिए पाठकों से साजलि 
क्षमा याचना करता हूं । किसी समय सासानी धर्म के संबंध में मैने जो 
सामग्री एकत्र की थी और ग्रथो में निशान लगाकर रख दो थी, उसका 
पूरा उपयोग करने से अब मैं वचित रह गया। इस पर पूरा प्रकाश डालने 
के लिए सासानो धर्म को पहलवी भाषा में अच्छी जानकारी होनी चाहिए । 
वे पुस्तकें तो मेरे पास थी, किन्तु अपनी नेत्र-शवित कम होने के कारण 
मैं उनसे लाभ न उठा सका | अब मेरी नम्न प्रार्थना है कि पहलवी भाषा 
और संस्कृत भाषा के कोई सुलझे विद्वान, नारायणीय पर्व के तुलनात्मक 
अध्ययन को और आगे ले चलें। यह प्रकरण कुछ छोटा नही है । इसमे 
लगभग एक सहस्र इलोक है और एक बात को कई बार कहा गया है। 
नारदजी ने श्वेतद्वीप में क्या सीखा और वहाँ अहुरमज्द या देव हरिमेधस 
धर्म के विपय में उन्हें क्या बताया गया, इसका लबा वर्णन कई बार 
सस्कृत के इलोको में आया है, पर में उससे पार ते पा सका। देव हरि- 
मेधस, सप्त चित्र शिखडिन्‌ मुनि या अमेसस्पन्द, ऋता देविसरस्वती या 


>>. कु ७ 


अमबरिष्त मर्यात, २९ यजत, चस्द्रब्चंस पुरुष, फेनपान करने वाले 
फेनपानाथ, मबत, सुमत और सुफर्म के हरानो मिद्धात एवं कई अन्य परि- 
भाषाएं स्पष्टना ने मेरे चामगे आई है और मेने उनकी व्यास्या का प्रयत्न 
कया । फिना मेरा जममान है कि और नी अनेझ परिभाषाएं नाराबगीय 
पर्व में छिपी है । साथानो और भागवत धर्म का यह समललयात्मक प्रग॒त्न 
किस समय टुआ होगा, इस बिपय में कुछ सभव अनुमान छगाया 
सा मना है। हमे भारताय इतिहास से पव्रका पत्ता हैं कि कानिष्फ के 
राज्यगाए में बहुत से ईरानी देवनाओं के नाम सिय््रो पर झा गए। यह 
घटना 7.छ छोटी न थी, फिल्‍्तु घामिफ जगत में कुछमोचफर ही इस प्रकार 
का निगम जिया गया होगा । निश्भय है कि कनिष्फ जैसे महान मस्तिष्क 
में एस प्रकार का छाफप्रिय निश्नय डिया, जिसड़ा प्रभार घर-पर में हो 
गया । राजाओं के महर्गे और रझो फी शोपटी में, गायो और नगरो मे, 
रापोय सिक्ता का प्रचार देसा जाता है। प्रवम शत्ती ४० सन्‌ ७८ से 
देवर १७८ के बीच में हम दस प्रकार ऊ थामिक आदोलन फी कल्पना 


४छ ४ 


और महाभारत की साक्षी के पीछे कोई ऐतिहासिकश्श्छ धहा हो ।,गैहुए / 
तो निश्चय है कि भागवतों के नारायणीय धर्म और के 5 मघजहके 
को बहुत निकट से जाननेवाले किसी प्रतिभागाली लेखक मग्री 


को श्लोकबद्ध किया । हो सकता है कि जो अर्थ आज मैं नही देख सका हूं, 
उसे कल का कोई अन्वेपणशील विद्वान्‌ अधिक स्पष्टता से देख सके । 


शाति-पर्व के राजधर्म-पर्व और आपदृधर्म-पर्व की सामग्री मे छात्र- 
बोन की अपेक्षा है। इसमे प्राचीन भारतीय राजश्ञास्त्र का सूक्ष्म विवेचन 
है और उसके अर्थानुसंधान के लिए बहुत घैर्य की आवश्यकता हैं। विशेषतः 
चाणक्य-कृत अर्थशास्त्र और मानव-ध्ंशास्त्र इन दो ग्रंथो की सामग्री 
को श्ञांति-पर्व के साथ मिलाकर देखना होगा। मोक्षधमं-पर्व के लगभग 
डेंढ सौ अध्याय भारतीय धामिक साहित्य मे अपना अद्वितीय स्थान रखते 
है । प्राचीन घाभिक मतों का जैसा संग्रह यहा है वसा उपनिपद्‌ युग और 
बौद्ध साहित्य मे भी नही है । जैन और बौद्ध साहित्य में लगभग ढाई सौ 
दिद्वियो का उल्लेख आता है और मेरा अनुमान है कि उनकी सूक्ष्म सूची 
मोक्षघर्म पर्व से प्राप्त की जा सकती है। मोक्ष प्राप्ति के जो उपाय है, 
उन्हें मोक्षधर्म कहते थे। उस समय एक-एक आचार्य कई-कई धघर्मोया 
मतो का प्रतिपादत करता था । किसने कहाँ से कितना लिया, इसका पुरा 
लेखा-जोखा कठिन कार्य है। इसके लिए बौद्ध साहित्य की गहरी छान- 
वीन आवश्यक है, क्योकि बुद्ध ने भी अपने समसामयिक आचार्यों के 
मतो से कुछ कम सामग्री नही लछी | वह स्वयं उस समय के गणी आचार्य ओर 
इस प्रकार की सामग्री लेने में अपने को स्वतंत्र मानते थे। कौन किस- 
किस मत का अनुयायी है, यह उसकी प्रज्ञा पर निर्भर था। इवेताइबतर 
उपनिषद्‌ के आरंभ में स्पष्ट लिखा हैं कि उत्त समय के जो मत थे उनमें से 


एक दो या अनेक के हव्दों का संयोग क्रिया जाता था । वस्तुतः धर्मंमोक्ष- 
पव॑ इसका प्रमाण हैँ । हमारी इच्छा हैं कि कोई दार्शनिक चिद्दान इस 
अध्ययन को वैज्ञानिक घरात॒ल पर प्रतिष्ठित करे | 


ज्येष्ठ शुक्ल पूर्णिमा, सं० २०२३ 
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तुरठीग खण्ड 
4 ६८ ई 
बारहवाँ शान्ति पर्व 


महाभारत के १८ पर्वो में शान्ति पर्व का स्थान सबसे महत्त्वपूर्ण 
है। वह विस्तार में भी सबसे वडा है। इसमे तीन अवान्तर पर्व है । 
राजधर्म १ से १२८ अध्याय, आपडद्धर्म पर्व १५६ अध्याय से १६७ 
अध्याय तक और, मोक्षधर्म १६८ से ३५३ अध्याय तक है। इनमें भी 
मोक्षधर्म पर्व के लगभग दो सौ अध्याय प्राचीन भारतीय दर्शन और घर्मे 
की बहुविध सामग्री की निधि हैं। अकेला नारायणी पर्व ही एक सहस्र 
इलोकों में है, जिसमें पञ्चरात्र भागवत घर्म का सविस्तर वर्णन है । 
उससे पूर्व के कितने ही अध्यायो मे कारुवाद, स्वभाववाद, नियतिवाद, 
यदृच्छावाद, भूतवाद, योनिवाद आदि कितने ही मतो का जैसा वर्णन है 
वसा अन्यत्र बौद्ध साहित्य में भी प्राप्त नही होता । जैमा हम कहेंगे, इस 
अध्यायों में प्राचीन भारत के घामिक इतिहास की तीन तहे सुरक्षित है । 
पहली तह में विभिन्न तत्त्व-चिन्तको के पृथकू-पृथक्‌ मत, उसके अनन्तर 
दूसरी तह में सांख्य आदि दर्शनो की सामग्री और तीसरी तह में जैव एवं 
पञ्चरात्र भागवत धर्मो की सामग्री है। शान्तिपर्व की शेठी और शब्दावली 
महाभारत के अन्य पर्वो से विशिष्ट है। उस पर विद्येष ध्यान देना 
होगा । तभी शान्ति पर्व में एवं विशेषतया सोक्षधर्म से लिगृढ अर्थो का 
विकास किया जा सकेगा । 


श्र भारत-साविन्नी [१२. शाल्तिपव 
राजधर्स पर्व 
कर्णाभिज्ञान 
( अ० १--६ ) 


भारत-युद्ध में जो सगे-सम्बन्धी मारे गये थे उन्हें युधिष्ठिर आदि 
पाण्डवो ने हस्तिनापुर से बाहर गगा के किनारे जलाड्जलि दी | एक 
मास वाद युघधिष्ठिर ने नगर में प्रवेश किया तब बहुत से वेदिक विह्ान्‌ 
और ऋषि-मुत्ति उनसे मिलने भाये। उनमें नारद ने युधिष्ठिर से पूछा, 
“आपकी युद्ध में जीत हुईैं। अब आप प्रसन्न हैं?” इस सीधे 
सरल प्रवन के उत्तर मे युधिष्ठिर ने कहा, “मेरे लिए यह जीत हार के 
समान हो गई है । में इससे बहुत दुखी हूँ। पाच पुत्रो को खोकर 
द्रौपदी मुझसे क्या कहेगी? अभिमन्यु को खोकर मै सुभद्रा को क्या 
मुख दिखलाऊँगा ? मेरे मन को कचोटनेवाली दूसरी बात यह है कि 
मा कुन्ती ने भी मुझसे यह बात छिपाइ और पहले नही बताया कि कर्ण 
उसी का ज्येष्ठ पुत्र था, जो सूर्य से उत्पन्त हुआ था। उसके राधापुत्र होने 
की वात कहानी सात्र थी। यदि में पहले जानता कि कर्ण मेरा बडा 
भाई है, तो मैं कभी रण में उसका बध न होने देता । इसका मेरे चित्त 
में बहुत दुख है । सुनता हूँ, माता कुन्ती ने कर्ण को बहुत समझाया 
था कि हमारे विरुद्ध युद्ध न करे, पर उस सत्यवादी वीर ने दुर्योधन का 
साथ छोडना स्वीकार नही किया । केवल यही कहा कि मै पाँच पाण्डवो 
में से एक को छोडकर शेष चार को न भारूंगा | ये सब बातें मझे पहले 
ज्ञात न थी। हाँ, अब मुझे याद आता है कि जब मैने कर्ण को यूत- 
सभा में देखा था तो मुझे उसके पैर कुन्ती के पैरो से बहुत मिलते हुए 
जान पडे थे। कर्ण को देखकर मेरे मन का क्रोध शान्त हो जाया करता 
था। रणसूम्ति में उसके रथ के पहिये को पृथिवी ग्रस छेती थी। कर्ण 


शक 


को यह शाप कैसे मिला ? यह मैं जानना चाहता हूँ ।” 
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नारद ने उत्तर दिया, “कर्ण का जन्म कुन्ती की कन्यावस्था में हो 
हुआ था । वह वल में भीम और अजुन के तुल्य, बुद्धि मे आपके समान 
और विनय में नकुल-सहदेव जैसा था। बालपन में ही उसकी दुर्योधन 
से मित्रता हो गई थी। शस्त्रो का अभ्यास करते समय उसने द्रोण से 
ब्रह्मास्त्र सिखाने की प्रार्थना की थी, पर द्रोण ने यह कहकर ठालू दिया 
कि ब्रह्मास्त्र केवल ब्राह्मण ही सीख सकता है। इस पर कर्ण महेन्द्र 
पव॑त पर रहने वाले परशुरामजी के पास गया। पूछने पर उसने अपने 
को भार्गव ब्राह्मण बतलाया । परशुराम ने गोत्रादि के विपय में पक्की 
पूछ-ताछ करके उसे शिष्य बना लिया । वहाँ एक दिन समुद्र-तट पर 
घूमते हुए कर्ण ने किसी ब्राह्मण की गौ को अनजान में बाण से मार 
दिया । उसने अनुनय-विनय से ब्राह्मण को प्रसन्न करना चाहा, किन्तु 
किप्ती प्रकार भी उसका क्रोध शान्त नही हुआ और उसने जाप दे दिया 
कि जब तुम युद्ध में उतरोगे तो तुम्हारे रथ का पहिया जमीन में धँस 
जायगा। श्ञाप से भयभीत कर्ण परशुराम के पास आया और उसने 
शस्त्र-विद्या का पूरा अभ्यास कर लिया। एक दिन उपवास रहने से 
कृश भार्गव राम कर्ण को गोद में सिर रख कर सोए हुए थे। तभी 
किसी दारुण कीडे ने तीचे से कर्ण की जाघ में छेद कर दिया। पर कर्ण 
टस-से-मस न हुआ। रकक्‍त के वहने से गुरु की निद्रा खुल गईं। उन्होने 
सब हाल देखा और कर्ण से क्रुद्ध होकर पूछा कि किसी ब्राह्मण में इतना 
धर्य नही हो सकता, सच बताओ तुम कौन हो ? कर्ण ने श्ञाप के डर 
से बात खोलते हुए कहा, “मेने शस्त्र सीखने के छोभ से अपने को ब्राह्मण 
बतलाया था, किन्तु मैं ब्रह्म-छन्त-वंशी सूत का पुत्र हूँ ।” यह सुनकर 
परशुराम वोले, “अच्छा, तूने ब्रह्मासत्र सोख लिया, किन्तु युद्ध-ममि में 
जब वध का समय आयेगा तब तेरा ब्रह्मास्तर सफल न होगा । और, अब 
तू चला जा, इधर लौट कर कभी पैर न रखना ।” छाचार कर्ण सीधा 
दुर्योधन के पास भाया। कुछ दिन वाद दुर्योधन ने सुना कि कॉलिंग के 
राजा चित्राज्भद की कन्या का स्वयंवर है । दुर्योधन कर्ण को साथ लेकर 
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वहाँ गया । स्वयवर में कर्ण ने सब राजाओं को जीतकर कन्या प्राप्त 
कर ली और दुर्योधन के साथ हस्तिनापुर लौट आया । 


४. “भ्गघ के राजा जरासंध ने कलिद्भ के स्वयवर में अपनी आँखो से 
कर्ण का पराक्रम देखा था। उसका माथा कुछ ठनका और उसते घर 
लौटकर कर्ण को युद्ध के लिए छलकारा। पर बाहु-युद्ध में कर्ण से पार 
न पाकर उसने प्रसन्नता प्रकट करते हुए कर्ण को अद्भदेश की मालिती- 
पुरी का राज्य दे दिया। यह चम्पा का दूसरा नाम था। कर्ण वहाँ 
स्वतन्त्र राजा के रूप में राज्य करने लगा। पर कर्ण का दुर्भाग्य तो कई 
शापो के रूप में उसके पीछे छूगा ही हुआ था, जैसे प्रतिकूल भाग्य 
पुरुषार्थवादी किसी महामानव के पीछे लगा हुआ हो । ब्राह्मण का श्ञाप 
और गुरु का शाप तो था ही, उस पर देवराज इन्द्र ब्राह्मण के वेश में 
आकर उससे उसके सहज कुण्डल और कवच भी माँग ले गए। पर 
दानी और पराक्रमी कर्ण भाग्य से आँख मिलाकर अपने ही पैरो की दृढ़ 
भूमि पर खडा हो गया । उसके साथ आगे जो घटनाएँ घटी, उन्हें हम 
देख ही चुके है |” 


४६९१ 
युधिष्ठटिर निर्वेद 


'युधिष्ठिर का मन दु ख और शोक से भरा हुआ था । उन्होने अजु न 
को बुलाकर जी वहलाना चाहा, पर उल्टे-वह क्षात्र धर्म को ही कोसने 
लगे और वन में रहने वाले मुतियों' के क्षमा, दम, शौच, अविरोध, 
अमत्सर, अहिसा, सत्यवंचन आदि धर्मों की प्रशसा करने छगे । उन्होने 
कहा कि छोस और मान के चक्कर मे पडकर वे राज्य का लवलेश चाहते 


अ० ६-३५ ] ६५९. युधिष्ठिर निवंद हा 


हुए इस आपत्ति में फेस गए। युधिष्ठिर को बडो विचित्र प्रकृति थी । 
वह अवसर पर चूक जाते और फिर पीछे पछताते थे। बह समय पर 
अपने कर्तव्य को ओझल करके दुसरे के कर्त्तव्य की चिन्ता मे भटक जाते 
थे। उन्होने मानों अजुंन की ही गीता वाली भाषा में कहा, “बेलोवय 
का राज्य भी हमे प्रसन्न नही कर सकता । पृथिवी के लिए हमने अपने 
बन्धु-बान्धवो के वध का पाप किया है। जैसे कुत्ते मांस के लिए झगड़ते 
है, वैसे ही हमने राज्य के लिए किया । हम ही इन लोगों के विनाश के 
कारण हुए। अपने इस पाप कर्म से हम नरक मे जायँगे। हे अजु न, 
अब मैं तुम सबसे बिदा लेकर वन में चला जाऊँगा। यह राज्य और 
भोग मुझे नही चाहिए ।” अजुन्त ते युधिष्ठिर के इन वचनो को अपने 
लिए व्यग्य और कटाक्ष समझा । उसने उत्तर में कहा, “वाह, कैसा 
दुख है, कैसा कष्ट है जिसके कारण धर्म से प्राप्त पृथिवी को त्याग कर 
वन में चले जाने की बात सोची जातो है ? नपुंसक और दीर्घ॑सूत्री के 
लिए राज्य कैसा ? क्यो क्रोध में भरकर राजाओ को मारा ? यदि इसी 
प्रकार भिक्षा सागकर जीने की इच्छा थी, और राजा के लिए भिन्दित 
खप्पर हाथ में लेकर भोजन करने की कापाछी वृत्ति को अपनाना था, 
तो युद्ध का संडान क्यो किया ? और लोग क्या कहेगे ? अपने स्वस्ति- 
भाव का नाश करके अकिज्चन बनकर वन मे जाने की क्या तुक है ? 


“धर्म और अर्थ का त्याग करके वन के लिए प्रस्थान मूढता है । पहले 
राजा नहुष कह गये हैं कि जीवन मे आकिज्चन्य किसी भी प्रकार 
प्रशंसनीय आदर्श नही है। छोक में दरिद्रता बडा पाप है। आप कैसे 
उसकी बडाई करते है ? सब क्रियाएँ धन से ही होतो है। जैसे नदियाँ 
पर्वत की चोटो से बहतो है, उसी प्रकार अर्थ के बिना लछोक की प्राणयात्रा 
सिद्ध नही होती । धन को धन खीच लाता है, जैसे महागज गज को । 
धर्म, काम और स्वर्ग सब अर्थ से ही होते है। जो अश्वो से कृश, गौओं 
से कृश और अतिथियों से छृश है वही कछृश है। शरीर से: कृश कृश 
नही कहलाता--- 
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या कृशाइवः कृशगव  कृशस्ृत्यः कृशातिथिः । 
सबने राजन्क्ृशो नाम न शरीरक॒शः ऋृदाः ॥ 
( १२)८२४ ) 

“घन को दूसरो के वश से अपने वच्य में लाये विना काम नहीं चलता | 
वेदों के जितने आदेश है वे विना धन के पूरे नही होते । अर्थात्‌ दान, तप, 
स्वाध्याय धन से ही सधते है। 

“आपके लिए अब द्रव्यमय यज्ञ करने का समय आया है। वह घन 
से ही समव है । 

“यह पृथिवी नुग, दिलीप, नहुप, अम्बरीप, सान्धाता के पास जैसे थी 
वैसे ही आपके पाम आई है । इसके प्रति अपने कर्तव्य का पालन कीजिये + 
मेरी समझ से धन से धर्मपूर्वक राज्य करना ही इलाध्य है। जो राजा 
अद्वमेघ से यजन करता है वह उसके अवभूथ स्तान से बपने को पवित्र 
बनाता है।” 

अर्जुन के सुनिश्चित वचन सुनकर भी युधिष्ठिर ने वनस्थ मुनियों के 
धनो का ही बखान किया, “वन में हम कन्दमूल-फल खायेंगे, 
स्वच्छन्द विचरने वाले हिरनो के समान पानी पियेगे । वहाँ के वृक्ष और 
लताओ के फूलो का सुगन्धि हमें मिलेगी । वन में नाना भाँति के रमणीय 
वृक्ष हमे देखने को मिलेंगे। वानप्रस्थ कुलवासी जनो का दर्शन मिलेगा । 
ग्रामवासियों का कुछ भी अप्रिय मुझसे न होगा ।” 

अर्जुन ने युधिष्ठिर को समझाने के लिए प्राचीन अर्थशास्त्रियों का 
अर्थप्रधान दृष्टिकोण अपनाया था, पर युधिष्ठिर पर उसका कोई असर न 
हुआ। अर्थशास्त्र के इस दृष्टिकोण में गृहस्थ की अधिक महिमा थी! 
तराजू के पलडे पर यदि एक ओर तीन आश्रमो को रकखा जाय तो गृहस्थ 
आश्रम का पछडा भारी बैठेगा-- 


आश्रमांस्तुलया सर्वान्शवानाहुमेनीषिणः । 
एकतस्ते ह्यों राजन्गृहस्थाक्रम एकत" ॥ 
( १२१२॥११ ) 
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नकुल ने कहा, “गृहस्थ के मार्ग से ही त्रिवर्ग का फल प्राप्त होता 
है । गृहस्थ घर्म से ही यज्ञो का अनुष्ठान संभव है । ग्ृहस्थ धर्म दुष्कर 
एवं दुर्लम है। राज्य ग्रहण करके उसके प्रति जो उपेक्षा करता है, 
दस्यु उसकी प्रजा का उत्पीडन करते है । इससे राजा को नरक मिलता 
है । भीतर और बाहर की जितनी वस्तुओं मे मत आसकक्‍्त रहता है, 
उनसे उसको हटाकर ही मनुष्य सच्चा त्यागी बनता है। उन्हें छोड़कर 
वत्त को चल देने से त्याग नही होता। क्षात्र धर्म से और पराक्रम से 
पृथिवी को जीतकर राजा न्ाकपृष्ठ या स्वर्ग मे श्रारूढ़ होता है । अतः 
हे युधिष्ठिर, तुम्हे शोक न करना चाहिए ।” 


नकुल के बाद सहदेव ने युधिष्ठिर के सामने अपना दृष्टिकोण रवखा | 
उसने भी स्थल वस्तुओं के त्याग की अपेक्षा मन के सूक्ष्म परिवर्तत को 
ही अच्छा समझा | “न मर इन तीन अक्षरों की भावना से शाइवत ब्रह्म 
या नित्य ब्रह्म की प्राप्ति होती है। स्थल वस्तुओं में और शरीर से 
छिपटे रहना ठीक नही । पृथिवी को भध्राप्त करके जो उसका भोग नहीं 
प्राप्त करता उसका जीवन निष्फल हैं । 

इसके बाद द्रोपदी ने युधिष्ठिर की मति फेरने का प्रयत्न किया ६ 
द्रोपदी को घर्मदशिनो तथा युधिष्ठिर के प्रति अभिमानवती कहा गया 
हैं। उसने कहा, “हे राजन, क्लीब नहीं होना चाहिए। बिना दण्ड 
के कुछ नही होता। दान, स्वाध्याय, तप, स्वभूतों में मैत्री ये सब 
ब्राह्मणो के लिए है, राजाओं के लिए नही | यह पृथिवी तुम्हे दान मे 
नही मिलो, न तुमने इसे घूस देकर प्राप्त किया । तुमने बड़े-बडे वीरों को 
पछाड कर इसे पाया हैं। नाना जनपदों से युवत्त इस जम्बूद्वीप को 
तुमने दण्ड की शक्ति से मोड डाला है (१४।२१) । अब सुखपूर्वक प्रजाओं 
का पालन करो। मैस्त्री हूँ, मुझे शत्रुओं ने सताया, अतः मेरी बात 
पर विशेष घ्यान दो ।” 


द्रोपदी जब अपनी बात कह चुकी तब अर्जुन ने दण्ड की महिमा 
कही, “दण्ड ही प्रजाओं की रक्षा करता है । सोनेवालो को दण्ड जगाता 
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है। अत दण्ड को ही धर्म कहते है। दण्ड ही काम की रक्षा करता 
हैं। दण्ड ही त्रिवर्ग का दूसरा नाम है। दण्ड से अन्त और धन की रक्षा 
होती है। लोक का यही स्वभाव है । अत यह जानकर दण्ड का आश्रय 
लीजिये । राजदण्ड के भय से पापो पाप नही करते | 

“इस प्रकार की ससिद्धिवाले लोक में सब कुछ दण्ड के अधीन है। 
दण्ड के भय से ही लोग एक दूसरे को खा नही जाते । यदि दण्ड पालन 
न करे तो सव कुछ घोर अन्धकार में डूब जाय । जो दबे नही है दण्ड 
उनका दमन करता है और जो गुडे है उन्हे डॉडता है। इन्हों दो दृष्टियो 
से दण्ड दण्ड है। ब्राह्मणों का दण्ड वाणी है, क्षत्रियो का दण्ड बाहुबल 
है। वैद्य दान देते रहें, यही उनका दण्ड है। जिसके पास कोई दण्ड 
नही, वही शृद्र हैं। लोक में व्यवहार की मेड ( मर्यादा ) को ही दण्ड 
कहते है । जहाँ काल्‍छा भुजग, लाल-छारू आँखों वाला दण्ड घूमता 
हैं, वहाँ प्रजाएँ धोखा नही खाती बातें न्याय करने वाले की निगाह ठीक 
हो । बहाचारो, गृहस्थ, वानप्रस्थी और शिक्षुक ये दण्ड के भय से ही 
अपने-अपने मार्ग में स्थित रहते है। वित्ता भय के न कोई यज्ञ करता है, 
न दान देना चाहता है। विना भय के कोई अपने वन्चेज भौर समझौते 
को पूरा नही करना चाहता । बिता दण्ड के न कीति होती है, न घन 
और न ही प्रजा । इन्द्र वृत्र का बध करके ही भहेन्द्र बता । जो देवता 
दण्ड देते है उन्हें लोक बहुत पूजता है। रुद्र, स्कन्द, चक्र, अग्नि, 
यम, काल, वायु, वैश्ववण, सूर्य और वसु ऐसे ही देवता हैं जिचका 
अनादर करो तो वे हनन कर देते हैं। लोक मे अहिंसा से रहते में 


१ दण्ड, शारिति भ्रजा, सर्वा, दण्ड सर्वासिरक्षति । 
दण्डः सुघ्तेषु जागरति दुण्ड घर्स चिदुल्लंघा. ॥ २ ॥ अ० १५ 
घसे संरक्षते. दण्डस्थैचाथ नराधिप । 
काम संरक्षते दण्डस्त्रिवर्गों दण्ड उच्यते ॥| ३ ॥॥ 
दुण्डेन रक्ष्यते धान्य धन दण्डेन रक्ष्यते । 
एतह्विहवन्जुपादत्स्व स्वभाव॑ परथ छौकिकम्‌ ॥ ४ ॥ 
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किसी को जीवित नही देखता । बलवान्‌ निर्वलों को खा जाते है। 
नेवला चहो को और विलाव नेवलो को खा जाता है। विलाव को कुत्ता 
और कुत्ते को बाघ खा डालता है। मनुष्य सबको खा जाता है, यही 
वात चली आई है। सब कुछ चराचर वस्तुएँ प्राण का भोजन है। यही' 
देव का बनाया हुआ विधान हैं। विद्वान को इससे मोह नही होता । 
हैं राजनू, आपको ब्रह्मा ने जैसा बनाया हैं वेसा ही होने का यत्न 
कीजिये | शुद्ध अहिंसा है ही कहाँ ? पलक मारने से भी सूक्ष्म कीटाणु 
मर जाते हैं। जल और फलों में भी कीटाणु होते हैं। पेड-पौधो में क्या 
जीव नही ? इसलिए कोरमसकोर अहिंसावादी की बात हम नही मान 
सकते । हमे संसार को साथ लेकर चलता हैं। दण्डनीति के चलने से ही 
सव प्राणी चलते है, इसमें हमें सदेह नही । छोक में दण्ड न हो तो ये 
भ्रजाएँ नष्ट हो जायें । प्रजापति ने आरम्भ में ही ठीक कहा था कि साधु- 
प्रयुक्त दण्ड ही प्रजाओ की रक्षा करता हैं। अग्नि भी दण्ड के भय से 
जलती हैं। साधु असाधु को अरूग रखने वार दण्ड न हो तो सब कुछ 
घोर अन्धकार में डूब जाय । जो नास्तिक और वेदनिन्दक है, वे दण्ड से 
ही वश में रहते हैं। सब छोग दण्ड के वश है। अपने आप शुद्ध रहने 
वाला व्यक्ति दुर्लभ हैं। धर्म और अर्थ की रक्षा के लिए ब्रह्मा ने दण्ड 
वनाया है। यदि दण्ड का भय न हो तो पक्षी और कुत्त ही पशु और 
सनुष्यो को खा डालें। तन तो ब्रह्मचारी पढ सके भौर न कल्याणी गाय दुही 
जा सके और न कन्या का व्याह ही हो सके, यदि दण्ड सवका पालन करने 
वाला नहो। विश्व का लोप होने लगे, सव सेतु या मर्यादाएँ टूट 
जायें, किसी वस्तु मे अपनापन न रह जाय, यदि दण्ड पालन न करे । 
वर्ष भर के यज्ञ निर्भय भाव से न चल सके, उनमे विधिवत्‌ दक्षिणा न 
दी जा सके, यदि दण्ड रक्षक न हो। आश्रमों में विद्याध्ययन्त के मियम 
न चल सकें, यदि दण्ड पालक न हो । ऊँठ, गधे, घोड़े, वैल यानो में जोते 
जा कर उन्हें न ले जा सके, यदि दण्ड न हो। भृत्य आज्ञा का पालन न 
करे और पत्र पिता के धर्म मे न रहे, यदि दण्ड पाक न हो । सव लोग 
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दण्ड की नोव पर खडे है। भय का नाम ही दण्ड है। दण्ड हो लोक 
का स्वर्ग है। वहाँ छल-कपट नही दिखाई पडता, जहाँ सुविहित रूप में 
दण्ड का पालन किया जाय । यदि हाथ में ऊचा डण्डा न हो, तो कुत्ता 
यज्ञ की हवि को खा जाय । कौआ पुरोडाश को उठा ले जाय, यदि दण्ड 
न हो । धन के अधीन जीवन है और धन दण्ड के अधीन है । यह दण्ड 
का वडा गौरव है । छोकयात्रा के लिए ही धर्म का प्रवचन किया गया है । 
साधु मार्ग की हिंसा भी अहिंसा है। इस रूप में धर्म का आश्रय ही 
श्रेयस्कर है। न कोई सर्वथा गुणवान्‌ है, न कोई सर्वथा निर्गुण । कारण 
पाकर सभी साधु या असाधु हो जाते हैं । 


* हम देखते है कि छोक में पशुओ को वधिया करके उनकी नाक छेंद 
देते है ओर उनसे बोझा ढुलाते है । उन्हे बाधघते और उनका दमन करते 
है । इस प्रकार लोक में वहुत-सी धीगा-धीगी है। उन्ही से पुराना धर्म 
या दस्तूरूल अमल बना है। हे राजन्‌, यज्ञ करो, दान दो, प्रजा की रक्षा 
करो, धर्म का पालन करो, शब्रुओ का नाश करो, मित्रो का पालन करो । 
शत्रुओं का नाश करते हुए मन में क्रोध मत आने दो तब तुम्हें कोई पाप 
न लगेगा । जो कोई अपनी ओर आते हुए आततायी को मार देता है, 
उसे पाप नही लगता । वह तो मन्यु द्वारा मन्‍्यु को काट डालने के समान 
है। सर्वसमत सिद्धान्त है कि सबका अन्तरात्मा अवध्य है, पर कभी- 
कभी उसका वध अनिवार्य हो जाता हैं। जैसे पुरुष नये घर में प्रवेश 
करता हैं ऐसे ही मनुष्य नया शरीर ले लेता है । तत्त्वदर्शी मनुष्य मृत्यु 
की इसी प्रकार व्याख्या करते है। एक देह को छोडकर दूसरी में जाना 
घर बदलने या वस्त्र बदलने के समान है ।” इस प्रकार अजुन ने राज- 
शास्त्र के भय ओर दण्ड-सम्बन्धी सिद्धान्तों की सहायता से युधिष्ठिर को 
समझाने का प्रयत्न किया। राजज्ञास्त्र की युक्तियाँ अर्थशास्त्र की ही 
परिशिष्ठ मानी जाती थी । 


अजु न के अनन्तर भीमसेन ने ज्येष्ठ भ्राता युधिष्ठिर से कहा, “हे 
राजन, आप स्वय विदितघर्मा हैं। कुछ भी आपको अज्ञात नही है । 
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इसीलिए मैं सोचता हूँ कि आपको सिखावन दूं या नही । पर अति दु.खी 
होने के कारण मै कहेँगा ही । कृपया आप सुनें । आपके इस मोह ने तो” 
हमारा सब कुछ बना-बनाया काम विगाड डाला। लोक को गति, 
आगति, तदात्व ( वर्तमान दशा ) और आयतति ( भावी दशा )--आप 
सब जानते है। मानस व्याधि से शारीर व्याधि और शारीर व्याधि से 
मानस व्याधि हुआ करती है। जो बीते हुए दुख का शोच करता है,. 
वह अपने लिए दुःख से दु.ख प्राप्त कर लेता हैं। शीत, उष्ण और वायु 
इनका साम्य भाव स्वास्थ्य का लक्षण है। उनमें से कोई घट-बढ जाय 
तो उसका प्रतीकार किया जाता है। सत्त्व, रण, तम ये मन के तीन 
गुण है । आपने अनेक युद्धों के बाद विजय प्राप्त की ॥ यदि उसका लाभ 
अब छोड़ देगे तो फिर जन्म लेकर उसी मार्ग पर चलना होगा । इसलिए 
लोकगति को देखते हुए भाग्य ने आपको जो विजय दी है, उसका लाभ 
उठाइये ।” भीम का यह वचन कुछ-कुछ नियतिभाद का दृष्टिकोण लिए 
था और वे यह जानते भी थे कि युधिष्ठिर का कुछ झुकाबव नियतिवाद 
की ओर था | 

उत्तर में युधिप्ठिर नें फिर वही यतियो के जीवन-आचार की रट 
लगाई, मानो राजधर्म से उन्हे कोई चिढ हो। उनकी दृष्टि मे कर्मपाश से 
छुटकर ही मृत्युभय से ऊपर उठना सभव था और राजघर्म अपनाने से वह 
संभव नही था। इस विपय मे जनक का नाम लेकर उन्होने एक गाथा: 
सुनाई--- 

अनन्तं बत में वित्त यस्य में नास्ति किल्लन । 
मिथिलायां प्रदीध्ायां नसे दुद्यति किल्लन ॥ 
( १७१३८ )' 

मेरे पास अनन्त धन है, फिर भी जैसे कुछ नही है । सारी मिथिला 
भस्म हो जाय तो भो मेरा वाल बाँका नहीं होता । जो व्यक्ति प्रज्ञा के 
महल पर पहुँच गया है, उसे संसार के दु.खों में तपते हुए मनुष्यो का 
शोक नही होता। 
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यह गाथा धम्मपद में भी पाई जाती है, जो उस युग के प्रज्ञादर्शन 
का अंग थी? । युधिष्ठिर ने प्रज्ञादर्शन के तकों का आश्रय लेते हुए बुद्धि 
की भी प्रशसा की, जिससे उनका अभिप्राथ तठस्थ और उदासोन मनोवुत्ति 
सेहीथा। 


इसके बाद अजु त ने फिर बात शुरू करते हुए जनक का एक चरित 
सुताया। उसमें अकिचन-न्नत छेकर और सिर मुडाकर बन मे साधुओं 
के मार्ग का खण्डन था। 
जान पडता हैँ कि प्राचीन दर्शनो में आर्किचन्य का भी महत्त्वपूर्ण 
स्थान था। उसके अनुयायी सिर मुडाकर मुट्ठीभर धानन्‍्य से अपने को 
संतुष्ट समझते थे और कपाल मे ही भिक्षावुत्ति को महत्त्व देते थे। जनक 
का यह कौतुक देखकर उसकी मनस्तविनी भार्या ने उन्हें बहुत फटकाीरा-- 
“राज्य के सव समारो को त्यागकर अकिचन-ब्रत घारण करने में कया 
तुक है? अकिचन यति के लिए देवता, पितर, अतिथि सब व्यर्थ है। आज 
तक तुम सबको देते रहे और अब क्या औरो से भोख माँगोगे ? तुम्ही 
सोचो, देनेवाले और माँगनेवाले तुम्हारे रूपो में बढ़कर कौन सा है ?” इसी 
प्रसग में रानी ने अन्त की महिमा का वर्णन किया, जो आर्किचन्य दर्दशत की 
काट करनेवालो के तरकश का चोखा बाण था--ल लोक में अन्न से ही 
गृहस्थ वनते है । उन्हीं की भीख से भिक्षुक पलते है। अन्न से ही प्राण 
उत्पन्त होता है । जो अन्न का देनेवारा है वह प्राणदान देता है। घर- 
गृहस्थी छोडनेवाले फिर गृहस्थो का ही मुँह जोहते है। साधु जहाँ से 
निकले उसो की निन्‍्दा करते है। गृहस्थी छोडने से, मृड मुडा लेने से, 
भीख माँगने से कोई साधु नही होता । जो ऋजुभाव से घत का त्याग कर 
अपने को सुखी मानता है वही भिक्षु है। त्रयी विद्या और वार्ता शास्त्र 
६ भज्ञाप्रासादुसारुक्य न शोच्यान्शोचतो जनानू । 
जगतीस्थानिवाद्विस्थो मन्दचुद्धीनवेक्षते ॥$७।१९ 
२. अजन्नादश॒हस्था छोके5स्मिन्मिक्षवस्तत एच च । 
अन्नाआणः प्रभवति अन्नदः प्राणदो भचेत्‌ ॥ १८२७ 
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को स्वीकार करके राजघर्भ का पालन, यही राजा का कर्तव्य है । जो मूड़' 
मुडाये, गेरुआ पहने हुए धर्मध्वजी भिक्षु है, उन्होंने दान बटोरने के लिए 
सब चौपट कर डाला है, ऐसा मेरा विचार है। तुम चाहो तो कपाय- 


वेशधारी, मगे, मुंडित और जटाबारी साथुओ को भिक्षा दे दो, पर तुम 
स्वयं वैसे न बनो ।” 


महाभारत के ये कुछ श्लोक बौद्ध-जेन साधुओं पर भागवतो का 
प्रहार है और अर्जुन के चलाये हुए मूल प्रसंग में यह पीछे से जोड़ा गया: 
अंश है । 

उत्तर में युधिष्ठिर ने अर्जुन के साथ वडी निष्ठुर चुटकी ली, “में 
वेद शास्त्रो को जानता हूँ। तुम अस्त्रधारी उन्हे क्या जानो ? शास्त्र के 
सृक्ष्म अर्थ को जो जानता है, वह मुझसे इस प्रकार नही कहेगा । फिर 
भी भाई के हित में तुमने जो कहा उससे मै प्रसन्न हूँ। हे अर्जुन, तुम 
मेरी बुद्धि पर शंका न करो ।” 


इसके अनन्तर देवस्थान नामक तपस्वी ऋषि ने अर्जुन के ही वाक्य का- 
समर्थन किया । यह कोई वैखानस साधु जान पडता है जिसने घन के 
विपय में अपना दृष्टिकोण रखते हुए कहा कि धन-विपयक इच्छा से (ईहते 
धन हेतोः) इच्छा का न होना ही अच्छा है। फिर उसने यज्ञो की ही प्रशंसा 
को । जीवन की चौपदी सीढी ( चतुष्पदी निःश्रेणी ) कर्म मार्ग से सिद्ध 
होती हैं । इन चारो को धर्म, अथ, काम, मोक्ष भी कहा जा सकता है। 
अथवा स्वाध्याय यज्ञ, कर्मकाण्डात्मक यज्ञ, तपोयज्ञ और ज्ञान-यज्ञ ये 
चार इसी सीढी के चढते हुए डण्डे है। वेखानस मतानुयायी वैदिक यज्ञों 
के समाननेवाले थे और उनके आश्रमो में वैतान या श्रौत भग्नियो का 
कर्मकाण्ड भी होता था । 


इसके बाद देवस्थान ने दस विभिन्‍न मतो का उल्लेख किया, जिनके 
विपय में विभिन्‍न आचार्यो का आग्रह था। कोई शम, कोई व्यायाम या 
सघपं, कोई शान्ति और संघर्ष दोनों को, कोई यज्ञ, कोई संन्यास, कोई 
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“दान, कोई दान केना, कोई सब कुछ छोडकर तुष्णी ध्यात, कोई राज्य 
और प्रजाओ का परिपालन, कोई एकान्तवास की प्रशंसा करते हैं । इन 
मतभेदो को देखकर पण्डितो ने ऐसा मत रकक्‍्खा हैं कि अद्रोह, सत्य, 
-सविभाग ( दान ), धृति, क्षमा, अपनो स्त्रियों के साथ प्रजनन-कार्य, 
मृदुता ( ही ), अचपलता, धम के साथ घनोपाजन यही पण्डितो के साथ 
स्वयम्भू मनु का भी उपदेश है। देवस्थान के इस कथन में मानव-घर्म या 
मनु के धर्मशास्त्र का उल्लेख हैं। इससे यत्ति धर्म का स्वयं खण्डन हो 
जाता है। अन्तत देवस्थान ने युधिष्ठिर के लिए क्षेत्रियोचित राज्य- 
परिषालव और यज्ञ का ही समर्थन किया। क्षत्रिय यज्ञ से बचा हुआ 
अन्न खाता हैं और राज्यशास्त्र के तत्त्व को जाननेवाला होता है | देव- 
स्थान ने गृहस्थ-आश्रम और वानप्रस्थाश्रम दोनो के लिए ही अपना मत 
दिया । उसने कहा कि निर्वाण के मार्ग में बहुत विष्त है, उसका पूरा 
होना बहुत कठिन है । सभव है, देवस्थान का वचन प्रक्षिप्त हो, क्योकि 
इसमें निर्दाण ओर. श्रमण मार्ग का स्पष्ट खण्डल है। पर इससे कथा 
प्रवाह में कोई त्रुटि नही आतो। २२ वें अध्याय में अर्जुन के द्वारा 
राजघर्म-पोपण का प्रसग जारी रहता है । 
अर्जुन की नयी उक्त में ब्राह्मण धर्म और क्षात्र धर्म को बताकर 
वराबर क्षात्रधर्म-पाल्न और युद्ध का आग्रह किया गया है। अवश्य हो 
प्राचीन राज्य-शास्त्र के अन्तर्गत क्षात्र धर्म का बहुत सम्भाव रहा होगा । 
“ब्राह्मणो के लिए तप और त्याग हैं । क्षत्रियो के लिए संग्राम ही धर्म है । 
क्षत्रिय दूसरे के धन से जीवन निर्वाह नहीं करता | इप्तलिए तुम कर्म के 
“लिए कमर कसो। क्षत्रिय का हृदय वज् के समाव कठोर होता है । 
वह विजय के द्वारा अकंटक राज्य करता है। इन्द्र ब्रह्मा के पृत्र थे. 
परन्तु कर्म से क्षत्रिय हो गये । उन्होने अपने ही वन्धु-बान्धव ९९ असुरो 
का वध कर दिया, क्योकि वे पापी थे ( छ्वातीनां पापवृत्तीनां जधान 
-नवतोनत्र ) । उसका वह कर्म प्रशसनीय समझा गया और उसे इन्द्र-पद 
'मिला। जैसे इन्द्र ने किया वैसे ही तुम भी यज्ञ करो । जो होता था सब 
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एक दिन लिखित शख के आश्रम में गया । वहाँ उस समय शंख न था । 
छिखित ने कुछ पके फल तोडकर खा लिये । जब हंख आया तो उसने 
कहा कि यह तुमने अच्छा नही किया । तुम राजा सुदुम्न के यहाँ जाकर 
इसका दण्ड भरो। लिखित राजा के पाप्त गया। पहले तो राजा ने 
टालता चाहा, पर उसके आग्रह करने पर उसके दोनो हाथ कटवा दिये । 
उस समय अदत्तादान का यही दण्ड था। इस प्रकार राजा से धुतदण्ड 
होकर लिखित भाई के पास लौट आया। दण्ड ही क्षत्रिय का धर्म है, 
मूड मुडाना क्षत्रिय का धर्म नही ( दण्ड एवं हि राजेन्द्र क्षन्नवर्मो न 
झुण्डनम्‌ ) । 

व्यासजी ने अपना कथन जारी रखते हुए अब दो युक्तियाँ ऐसी 
रबखी, जिनसे युधिष्ठिर का डावांडोल सन भी ठहर गया । उन्होने कहा 
कि तुम बार-बार कहते हो कि युद्ध करके और बन्धु-बान्धवों को भारकर 
बहुत पाप किया, पर राजा के लिए ऐसे पाप का प्रायश्चिद अद्वंमेघ-यज्ञ 
करने से होता हैं। अइ्वमेघ-यज्ञ हँसी-खेल नहीं था, उसके लिए भारी 
तैयारी करनी पडती थी, उसमें समय ओर द्रव्य भी बहुत लगता था। 
व्यासजी ने सोचा होगा कि इससे युधिष्ठिर का मन बहू जायगा और 
सचित कोप की गर्मी भी कम हो जायगी । दूसरी सलाह जो युधिष्ठिर 
जैसे कुल-बृद्ध को पसन्द आनेवाली थी, व्यासजी ने यह दो कि अब तो 
देश के सब रजवाड तुम्हारी मुद्दी मे आ गये है, उनकी रिक्त गहियो पर 
अपने कुटुम्ब के कुमारों का अभिषेक कर दो। यदि कुमार न हो तो 
कन्याओं को ही अभिपिक्त कर दो। व्यासजो का यह तीर भी ठोक 
निश्ञाने पर बैठा होगा । जब एक वार व्यासजी ने अश्वमेंघ-यज्ञ की बात 
उठाई तो सबने हो वारी-वारी से उसका समर्थन किया और युधिष्टिर 
को भी पिण्ड छुडाना भारी हो गया । अन्त में उन्होने उस सलाह को 
भीतरी जी से स्वीकार किया | 


इसी प्रसग मे व्यासजी ने प्राचीन राज्यश्ास्त्र के कई अंग-प्रत्यंगों 
का बडी कुशलता से प्रतिपादव किया। एक तो यह कि जब राजा 
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भ्रजाओं से कर वसूछ करता है, तो उसका कर्तव्य है कि चोर-डकैतों से 
राज्य को बचावे । राष्ट्र को मोल-माव की वस्तु न बनाना चाहिए। 
तस्करो से प्रजा को पीड़ा राजा के लिए पाप है। पुरुषार्थ करने से दुष्ट व 
में आतें है और राजा को पाप नही लूगता। व्यास जी ने कहा कि 
राजा हयग्रीव ने अपने यहाँ के दस्युओ का दमन करने के लिए 
लडाई मे अपने प्राण गवाँ दिए। उस पुण्य से वें आज भी स्वर्गलोक में 
सुख से रह रहे है । यहाँ आठ इलोको में ह॒यग्रीव सम्बन्धी गीत प्रस्तुत 
किया गया है जो संभवत' बन्दी छोग राजाओ को सुताया करते थे। 
जैसा हयग्रीव नाम से स्पष्ट है इसे उदात्त शैली और शब्दावलो मे गुप्त- 
युग में यहाँ जोडा गया।' 
राजा का धनुष यज्ञ का यूप है, प्रत्यव्चा रशना है। बाण खुक है, 
खड़ग खुब है । रुधिर घृत है। रथ वेदी है, युद्ध अग्नि है, चार घोड़े 
चार होता है । उस यज्ञाग्ति में शत्रुओं का हवन करके बली राजसिंह 
पाप से छूट जाता है। उस हयग्रीव राजा ने रणभूमि में अपने प्राण 
त्थागकर मानो यज्ञ का अवभूथ स्नान किया । उस पृण्य से इस लोक में 
यशस्वी होकर वह देवलोक में सुख का भोग कर रहा है । 
बुद्धिपूर्वक नीति से राष्ट्र को रक्षा करता हुआ, आत्मापंण द्वारा यज्ञ- 
शील और महात्मा सब लोको को यश से व्याप्त करके वह मनसस्‍्वी हयग्रीव 
इस लोक में यश और परलोक में सुख का भोग कर रहा है । दैवी सिद्धि 
और मानुपी दण्डचोति के योग और न्याय के हारा पृथिवी का पालन करके 
धर्मशील और महात्मा हयग्रीव स्वर्गलोक मे सुख का उपभोग कर रहा 


4. धनुयूपों रशना ज्या शरः ख्र्‌ कूल व खड़गो रुधिरं यन्न चाज्यस्र्‌ । 
रथो वेदी कामगो युद्धमग्निश्चातुहोंत्रं चतुरो चाजिम्लुख्याः ॥२६॥ 
हुत्वा तस्समिन्यज्षवह्लावथारीन्पापान्सुक्तो राजसिंहस्तरस्वी ॥२७॥ 
राष्ट्र रक्षन्ुद्धिपूत नयेन, संत्यक्तात्मा यज्ञशीलो महात्मा। 
सर्वाल्लोकान्व्याप्य कीर्त्या मनस्वी वाजिश्नीवो मोदते देवलोके ॥२८॥ 


ञआ० २७५ 
है 
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है। वह विद्वानू, त्यागी, भ्रद्धालु कतज्न राजा कर्म करके मनुष्य लोक 
छोडकर मेधावी विद्वानों के लोक में स्वर्ग-सुख का भोग कर रहा हैं। 
वह महात्मा वेदों की सम्यक्‌ प्राप्ति, शास्त्रो का अध्ययन ओर राष्ट्र का 
सम्यक्‌ पालन करके, चार वर्णों को अपने स्वधर्म में स्थापित करके 
देवछोक में सुख भोग रहा है । वह सग्रामो मे विजयों होकर प्रजाओ 
का पालन करके, यज्ञों में सोमपान करके और कब्ाह्मणो को तृप्त 
करके, युक्तिपूर्वक प्रजाओ में दण्ड-धारण करके, युद्ध में अपनी आहुति 
देकर देवलोक में सुख से रह रहा है। जिसके इलाघनीय चरित की 
सन्त और, पज्य विद्वान प्रशसा करते है, ऐसा वह पुण्यश्लोक महात्मा राजा 
स्वर्ग छोक को वश्ञ में करके वीर लोक को प्राप्त हुआ । 
व्यास जी हारा युधिप्ठिर को उपदेश 

युधिष्ठिर को फिर भी दुखी देखकर व्यासजी ने एक दाशनिक 
दृष्टिकोण रखते हुए उन्हें फिर समझाया। इसे पर्याय-योग कहते थे 
और यह कालवाद का ही एक अंग था। व्यासजी का दशन महाभारत 
में कई-एक जगह कालूवाद के रूप में आया है। पर्यायन्‍्योग का साराश 
यह था कि कालचक्र रथ के पहिए की तरह घूमता है और उसमें सुख 
व दुख वारी-वारी से जाते-जाते है। न कर्म से और न शोच करने से 
कुछ होता है । विधाता ने काल का नियम ऐसा बनाया है कि पर्यायन्‍योग 
अर्थात्‌ अपनी वारी से सुख और दु ख, भाव और अभाव होते रहते है 
( काछेन सर्व ऊमते सनुण्य" २६।७५ ) । मन्त्र और औषधियाँ भी काल की 
अनुकूलता से ही फल देती है । व वुद्धि से कुछ होता है, न पढने-लिखने 
से । काल से मूर्ख भी मालामाल हो जाता है ५ काले रूरवो5पि प्राप्नोति 
कदाचिदर्थान्‌ २९१६ ) । शिल्प और मन्त्र का कुछ भी फल अभाग्य के 
समय नहीं होता । भाग्य के सोधे होने पर वे सब फल देतें है । काल से 
ही आँधी चलतो है और काल से वृष्टि होती है। काल से चन में वृक्ष 


३, देवी सिद्धि सालुषी दुण्डसीलिं, योगन्याये: पाूयित्वा महीं च । 
€ मशीलो 2५ मोदते स्वर्गलोके 
तस्माद्वाजा घ महात्मा, हयग्रीदो मोदते स्वगंछोके ।॥२९॥ 
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रा 


फलते है | काछ से हो कृष्ण पक्ष को रात्रियाँ आतो है और काल से ही 
चन्द्रमा पूरा खिल जाता हैं। बिना काछ के वृक्षों में फूल-फल नहीं 
आते । बिना काल के नदियों में जल नहीं बहता । काल के बिना स्त्रियां 
गर्भ धारण नही करती । शिशिर, गर्मी और वर्पा ये ऋतुए बिना काल 
के नही होती । बिना काल के न कोई मरता हैं और न जन्म लेता है ॥ 
बिना कार के बच्चा बोलता भी नहीं। बिना काल के यौवन नही 
आता । बिना काल के बीज नही उगता। बिना काछ के सूर्य नही 
आभाता । बिना काल के वह अस्त भी नही होता । बिना काल के चन्द्रमा 
घटता-बढता नही । बिना काल के समुद्र में लहरें नही उठती (२६१२) । 
काल से पके हुए सब मानव मृत्यु को प्राप्त हो जाते है। काल के इस 
चक्र से कोई नही छूटता। छोक में ऐसा मानते है कि एक ने दूसरे 
को मारा और किसी और ने और किसी को मारा | यह तो “लौकिकी 
संज्ञा” या कहने की बात हैं। न कोई किसी को मारता है, न कोई 
मरता है। नियति या होनहार के वश में स्वाभाविक रूप से यह सब 
हो रहा हैं (२६।१६) । 

इसके बाद व्यासजी ने शोक के विपय में कुछ वाक्य कहे। ससार मे चारों 
ओर शोक-ही-शोक है । शोक और हर्ष के हजारो कारण प्रतिदिन मूर्ख के 
सामने आते है। पण्डित को वे नही छते। प्रिय और अप्रिय वस्तुएं सुख और 
दुख लाती रहती है । तृष्णा से दु ख होता है और दू ख के बाद सुख आता 
है । सुख के बाद दु.ख और दुःख के बाद सुख आता है। किसी को सदा 
दुःख और किसी को सदा सुख नहीं रहता । सुख हो या दुःख, प्रिय हो 
या अप्रिय, जो कुछ आवेष्उसे हृदय की हार के बिना सहना चाहिए । जो 
एकदम मूढ है या जो बुद्धि के पारनिकल गये है, वे छोक में सुखी है । 
बीच के व्यक्ति तो क्लेश पाते हैं। इस प्रकार पहले के किसी सेनजित्‌ 
राजा ने सुख-दु.ख सम्बन्धी गाथाएं गाई थी। उन्हें कार के पर्याय-योग 
में ग्रहण किया गया । सुख-दु ख, होना न होना, लाभ-हामि, जीवन-मरण 
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ये अपनी बारी से सब के पास आते है । इसलिए धीर पुरुष को चाहिए 
पकि नहर्ष सनावे, न क्रोध करे । 

यह सुनकर युधिष्ठिर का घाव जैसे फिर हरा हो गया और वह 
अपने सगरे-सस्बन्धियो की मृत्यु के विषय में फिर कहने लगे। 
उन्होने कहा, “राज्य के लिए मैंने अपने वंश का उच्छेद कर 
डाला। मै गुरुघाती और पापी हूँ। मैने राज्य के छोभ से भीष्म और 
द्रोण का बध करवाया। यहाँ तक कि “नरो वा कुंजरो वा' कह कर 
झूठ भी बोला | ऐसा दारुण कर्म कर मैं किस लोक में जाऊँगा ? जब 
मैने अभिमन्यु को अकेले चक्रव्यूह में भेजकर मरवा डाला तब अजुन व 
कृष्ण को अपना मुंह दिखाने की हिम्मत मुझ में नही हुई ।” 

इसके बाद व्यासजी ने पर्यायवाद के हो एक दूसरे अग की व्याख्या 
करते हुए कहा, “जितने सग्रह है, उन सबका क्षय अवश्यभावी है। 
जितनी वस्तुए ऊँचे चढतों है, वे अवश्य नीचे गिरती है । सयोग के बाद 
'वियोग अवश्य आता है और जीवन के बाद मरण भी निद््िचत है ।” जब 
युधिष्ठिर बार-बार समझाने पर भी शान्त न हुए तब व्यासजी ने उनका 
शोक दुर करने के लिए कुछ प्राचीन कथाएं सुनाईं। फिर कुछ उपदेश 
दिया । यह स्वभाववाद सज्ञक दार्शनिक मत था। इसीके अन्तर्गत सुख- 
दुख और सयोग-वियोग का दृष्टिकोण आता था। स्वभाववाद के 
दार्शनिक मत का उल्लेख इवेताइ्वतर उपनिषद्‌ की सूची में आया है । 
विश्व का विधान स्वभाव से चल रहा है। वह किसी के लिए ठहरता 
या बदलता नही (२७।२०) | इस वर्णन से ज्ञात होता है कि कालवाद 
और स्वभाववाद इन दोनो का परस्पर निकट का सम्बन्ध था। काल- 
पर्याय विचित्र है। इसमें आसन और शयन, ज्ञान और उत्थान, पान 
और भोजन सब भूतो के लिए काल के अनुसार निश्चित है । यहाँ वे 
भी है, रोगी भी है । स्त्री, पुरप तथा नपुसक भी हैं। कुल में जन्म, 
वीर्य, धेग्यं, आरोग्य, सौभाग्य, उपभोग थे सब होनहार से ही मिलते 
है। दरिद्रो के न चाहने पर भी बहुत से पुत्र हो जाते है। धनिको के 
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इच्छा करने पर भी नहीं होते । दरिद्र क्लेश पाता हुआ सौ वर्ष तक 
जीवित रह जाता है और घनी कुल मे लोग पतिंगे की तरह चट-पट 
मर जाते है | लोक में हम देखते हैं कि घनिको के पास भूख नही होती, 
जब कि निर्धन काणष्ठ भी खाकर पचा डालते है । काल के प्रभाव से ही 
मनुष्यों में गुण-दोष आते है और सुख-दुःख भी प्रकट होते है। सब कुछ 
करने वाला काल है, पर मनुष्य अहंकार-वश अपने को कर्ता मान लेता 
है। न यह किसी का हुआ है और न कोई इसका है। सहतस्त्रों माता- 
पिता पहले हुए और सहस्त्रों आगे होगे । जैसे जल मे तैरते हुए दो काष्ठ 
आकर मिलें और फिर अरूग हो जाये ऐसे ही यहां प्राणियों का 
मिलन है। जैसे रास्ता चलते लोग मिल जाते है वैसे ही स्त्री, पुत्र, 
मित्र आदि से मिलना है। परछोक को आज तक किसी ने अपनी आख 
से नही देखा । जो आगमों में लिखा है, उसमें श्रद्धा करना हो मनुष्य के 
वश की बात है । इसलिए देवताओं के लिए यज्ञ और पितरो के लिए 
श्राद्ध करते रहना चाहिए । 


मनुष्य अवश होकर काल के अधीन है । रात, दिन, पक्ष, अयन, 
वर्ष का फेरा लगा हुआ हैं । कोई काल से मुक्त नही है। आयुर्वेद पढने 
वाले वेद्य और उनकी औषधिया है । साथ ही रोगी भो है, जो काषाय, 
ओर घी पीकर रहते है । काल से कोई नही छूटता । रसायन खाने वाले 
भी है, पर कोई बुढापे से नही छूटा । ऐसे ही तप, स्वाध्याय, दान, और 
यज्ञ करने वाले भी है, पर जरा और मृत्यु से कोई नही बचा । कार 
और पर्याय के विषय में जनक और अस्मा ऋषि का सम्बाद सुनाकर 
व्यासजा ने विराम किया, पर युधिष्ठिर का भ्रम फिर भी न टूटा । 


१, यथा काष्टं च काएं च समेयातां सहोदधी। 
समेत्य च च्यतीतायां तद्वदूभूतससागसः ॥ 
- (२८।३६) 
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तब अजुन ने क्षृष्ण से स्थिति कही, “युधिष्ठिर ज्ञातिशोक 
में डबे हुए है । आप ही उन्हें उबारने का कुछ यत्न कीजिये ।” बारूपन 
से ही युधिप्ठिर कृष्ण को बात नही ठालते थे। कृष्ण ने युधिष्ठिर का 
शोक शान्त करने के लिए श्वृंजय और नारद की कहानी सुनाई। 
झट जय का पुत्र मृत्यु को प्राप्त हुआ। उसे पुत्र-शोक छोडता ही न 
था। नारद से उसकी भेंट हुई और नारद ने 'घोडपराजकोपाख्यान 
या पहले मरे हुए सोलह राजाओ का चरित्र सुनाया । ( २९।१६-१३५ ) 


यह प्रकरण किसी अत्यन्त मेंघावी कवि की रचना हैं । इसको शैली 
और शब्दावली अत्यन्त उदात्त है। शान्तिपर्व में आई हुई यह सामग्री 
द्रोणपर्व में भी दोहराई गई है ( अ० ५६-७१ )। वहा वह प्रक्षिप्त 
'सिद्ध हुई है। किन्तु सत्य तो यह है कि शान्तिपर्व में भी 'पोडपराजको- 
पाख्यान' गुप्तयुग मे जोडा गया था । वह उसके प्राचीन मूछ सस्करण का 
अग न था। नारद के मुख से इसका उपदेश सूचित करता है कि भागवत 
आचार्यो ने इस रचना को अपनाया । ज्ञात होता है सस्कृत युग के वन्दी 
या चारण ऊँचे स्वर से राजाओं के सामने उनका जोक दूर करने के 
लिए इसका पाठ करते थे। अवश्य ही इसे ऊँचे स्वर से पढते हुए ऐसी 
तरगें वातावरण मे भर जाती है जिनसे दु खी व्यक्ति के मनोभावों पर 
प्रभाव पडता हैं। व्यक्ति को शोकवृत्ति में परिवर्तन छाने में वे छन्द 
उपयोगी थे । इस उत्तम काव्य का सार इस प्रकार है .-- 


१, है श्रजय, हमने सुना है कि आविक्षित भरुत्त राजा भी मृत्यु 
को प्राप्त हो गया, जिसके विश्वसृज्‌ यज्ञ में इन्द्र, वरुण, बृहस्पति आदि 
देवो ने भाग लिया था | उसने जब इच्द्र से स्पर्धा की तो वृहस्पति ने उसे 
यज्ञ कराना अस्वीकार कर दिया। तब सवर्त ऋषि ने उसके लिए यज्ञ 
कराया । उसके राज्य में पृथिवी विना कृषि के अन्न उत्पन्न करती थी 
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और चारो ओर अनेक चैत्य स्तूप बने हुए थे ( पृथिवी चैत्यमालिती )। 
उसके यज्ञ में विश्वेदेव सभासद बने | श्राद्धशजण परोसने लगें। मरुतो ने 
सोमपान किया । इतनी अधिक दक्षिणा दी गई कि देवता, गन्धवें और 
मनुष्य उसे पूरी तरह न ले सके । हे शंजय, तुम्हारे पुत्र से कही अधिक 
पुण्यवान्‌ जब वह राजा मर गया तो तुम अपने पुत्र के लिए शोक 
मत करो । 


२. राजा सुहोत्र वैतिथिन भी मर गया, जिसके राज्य मे इन्द्र ने 
वर्ष भर सोना वरसाया था, जिससे पुथिवी का वसुमती नाम चरितार्थ 
हुआ। ( स्वर्ग से स्वर्ण-वृष्टि का यह अभिप्राय रघुवंश, दिव्यावदान 
आदि गुप्त युग के ग्रन्थों में पाया जाता हैं। ) कहते है, इन्द्र ने साने के 
कछुए, मछली, मगरमच्छ, ककंट और सूँस बनाकर नदियों को भर दिया 
था। तब राजा को वडा आश्चर्य हुआ | राजा ने वह धन यज्ञ द्वारा 
ब्राह्मणो को दे दिया । हे श्यृंजय, तुम्हारे पुत्र से कही अधिक पुण्यवान्‌ 
जब वह भी मर गया तो तुम अपने पुत्र के छिए शोक मत करो 


३. सुना जाता है कि अंग देश का राजा वबृहद्रथ भी मर गया, 
जिसने संकड़ो सहस्नो इवेत अइव और कन्याओ का समग्रह किया और यज्ञ 
करके पुकार-पुकारकर दक्षिणा दो। शत-सहस्त्र बुपम और गौओ की 
दक्षिणा ब्राह्मणो को बुलाकर दी और विष्णुपद पर्वत पर यज्ञ किया । 
उसके यज्ञों में सोमपान करके इन्द्र को मद हो गया। वैसा दानी न 
पहले हुआ और न आगे होगा । यदि वह भी मर गया तो तुम अपने 
पुत्र के लिए शोक मत करो । 

४- सुनते है कि उशीनर देश का राजा जिवि भी मर गया, जिसने 
इस समस्त भूमि को चमड़े की तह से लूपेट दिया था और अपने रथ की 
झकार से धरती गृंजा दी थी। उसके जयनशील रथ पर केवछ एक छत्र 
विराजता था। उसने यज्ञो मे अनेक-संख्यक गौएँ दक्षिणा में दी । वह भी 
मर गया । 


शक 
धार 
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४, सुनते है दु प्यन्त का पुत्र भरत भी मर गया, जिसने तीस अश्वमेथ 
यज्ञ यमुना के किनारे, बीस सरस्वती के तटपर और चौदह गंगा के तटपर 
किये । भरत के महत कर्म का यश स्वर्ग तक छा गया । उससे वेदी में 
सहस्त्री अइव वांघकर कण्व ऋषि को दिये। जब वह भी मर गया तो 
तुम अपने पुत्र का जोक क्यो करते हो ? 


६. सुनते हैं कि दशरथ का पुत्र राजा राम भी मर गया जिसने 
सदा प्रजा का अपने औरस पुत्रों की भाति पाछून किया। राजा राम 
के शासन में मेघ समय पर वृष्टि करते थे गौर सदा सुभिक्ष बना 
रहता था। न कोई पानी मे डूबता था, न कोई आग में जलता था । 
सव लोग नीरोग और पूर्णकाम थे। स्त्रियों में भी विवाद नहीं था 
पुरुषों की तो वात ही क्‍या ? प्रजाएँ नित्य धर्म का पालन करती थी। गौएँ 
कलसे भरकर दूध देती थी । राम ने चौदह वर्ष वन में बिताये और दस 
अश्वमेथ यज्ञ किये । वह भी मर गया तो तुम अपने पुत्र के लिए क्यो 
शोक करते हो ? 


७. सुनते है राजा भगीरथ भी मर गया, जिसके यज्ञ मे इच्ध सोम- 
पान करके मदमत्त हो गये थे। उन्होंने सहल्नो असुरो पर विजय प्राप्त 
कर लो । उसने यज्ञ में सहस्नो कन्याएँ दक्षिणा में दी । प्रत्येक कन्या 
रथवाहन पर बैठी थी। प्रत्येक रथ के पीछे अनेक हाथी-घोडे थे । जब 
वे पर्वत की गुफा में तपकर रहे थे, गगा भागीरथी वतकर उनकी गोद 
में आकर बैठी । त्रिकोकपावनी गंगा को उन्होंने अपनी दुहिता बनाया। 
जब वह भी मर गये तो दुम क्यो शोक करते हो ? 

<, सुनते है कि राजा ऐलविक दिलोप भी मर गया, जिसके यज्ञो 
का वर्णन ब्राह्मण आज भी करते हैं। उसने अपने महायज्ञो में सुवर्ण- 
मण्डित हाथियों का दान दिया । उसके यज्ञ में सोने का महायूप छंगाया 
गया। उस यूप में सोने का चपाल या छलका था जिसपर इन्द्रादिदेव बैठे 
थे। उस बन्न में विश्वावसु गत्वव ने स्वयं नृत्य-गान और नाटच-संगीत 
का आयोजन किया । सब लोग यही समझते थे कि वह सग्रीत उन्हीं के 


अ० ७-३९ ] ६५, युधिष्टिर निवंद रष. 


लिए हो रहा था । कोई राजा दिलीप का अनुकरण नहीं कर सका। 
दिलीप के राज्य में पहनी-ओढी स्त्रियाँ नशी में चूर होकर मार्ग पर सो 
जाती थी, पर उन्हें कोई छेडता न था। ऐसे सत्यवादी और उपग्रधन्वा 
दिलीप भी स्वर्ग को चले गये। दिलीप के आगन में स्वाध्याय-घोप, 
प्रत्यण्चा-घोष और 'दान-करो, दान-करों ये तीन शब्द कभी कम न 
होते थे। यदि वह मर गया, तो तुम अपने पुत्र का शोक क्यों करते हो ? 


€. सुनते है कि युवनाश्व का पुत्र मांघाता भी मर गया जो पिता 
युवनाश्व के जठर मे वृद्धि को प्राप्त हुआ था । भरुत देवो ने पिता के गर्भ 
के पादर्व भाग से उसे निकाला था। वह अपने पिता द्वारा यज्ञ के पृषदाज्य 
खा लेने से उत्पन्त हुआ था। वह त्रिछोक-विजयी हुआ । उसे मृत्त पिता 
की भोद में लेटे हुए देखकर देवों ने आपस में कहा, “यह किसका दूध 
पियेगा ?” तब इल्द्र ने कहा, “यह मेरा दूध पियेगा।” इसी से 
उसका “माघाता' नाम पड़ा । उस महात्मा यौवनाश्व की पुष्टि के लिए 
इन्द्र के हाथ से दृध की घार बहने लूगी । तब वह प्रतिदिन उस घार का 
पान करने ऊूगा और वारह दिन मे ही ऐसा हो गया जंसे बारह वर्ष का 
हो । यह सारी पृथिवी एक दिन में हो उस धर्मनिष्ठ महात्मा के अधिकार 
में आ गई। वह युद्ध मे इन्द्र के समान शूर-बीर था। उसने अंगार, मरुत्त, 
गय, वृहद्रथ, आदि राजाओ को युद्ध मे जीत लिया। जब मांधाता ने 
अंगार से युद्ध किया तो उसके धनुप को टंकार से देवों ने समझा कि 
आकाश फट गया। सूर्योदय से सूर्यास्त तक का जितना विस्तार है सभी 
माधाता के राज्य में था | सकड़ो अश्वमेंघ और राजसूय यज्ञ करके उसने 
रोह मछलियो के दान से मिथिला के ब्राह्मणो को तृथ्त कर दिया। यहाँ तक 
कि एक योजन ऊँचा और दस योजन हरूम्बा सोने का ढेर अन्य लोगों 
ने ह्ििजाति से अतिरिक्त और लोगों को बाटा | हे सुजय ! जब वह मर 
गया, तो अपने पुत्र का शोक क्‍यों करते हो ? 


१०. सुनते हैं कि नहुप का पुत्र राजा ययाति भी मर गया, जिसने 
समुद्र के साथ इस पृथिवी को जीत कर एक-एक हाम्यापात को दूरो 
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पर यज्ञ वेदियो का निर्माण कराया था, और पवित्र यज्ञो का अनुष्ठान 
करते हुए समस्त पृथिवी की परिक्रमा की थी। सहस्नो सोम, क्रतु और 
सैकडो अद्वमेघ यज्ञ करके उसने तीन सुवर्ण पर्वतों से इन्द्र को प्रसन्‍न 
किया । देवासुर-सम्राम मे असुरो को मार कर नहुपपुत्र ययाति ने समस्त 
पृथिवी को दान में दे दिया । अन्त में अपने ज्येष्ठ पुत्र यदु, दुह्यू, तुवंसु, 
और अनु को अछूग करके कनिष्ठ पुन्न पुरु का राज्याभिषेक किया । भरें 
सृ जय, जब वह भो मर गया तब तुम पुत्र-शोक क्यो कर रहे हो ? 


११ सुनते है कि नाभाग का पुत्र अवरीष भी मर गया। उसे प्रजा ने 
अपना गोप्ता चुना था। उसने सहख्न-सहस्न दक्षिणाओं से यज्ञ करके 
ब्राह्मणो को सतुष्ट किया । न तो पहले लोगो ने ऐसा किया और न भागे 
कोई करेगा । इस प्रकार नाभाग अम्बरीष द्वारा प्रदत्त दक्षिणाओं की 
कीति है। सहस्नो, सैकडो अदृवमेघ यज्ञों से यजन करने वाले राजा 
उसकी प्रदक्षिणा करते थे। हे शउ जय, वह भी मर गया, तब तुम पुत्र-शोक 
क्यो करते हो ? 

१२. सुनते हैं कि चित्ररथ का पुत्र राजा शशविन्दु भी मर गया, 
जिसकी सहस्रो भार्या और शतसहस्र शाशविन्दव नामक पुत्र थे। वे सब 
सोने का कवच पहनते और उत्तम धनुष धारण करते थे । एक-एक राज- 
पुत्र के पीछे सौ-सौ कन्याएं गमन करती थी । एक-एक कन्या के पृष्ठभाग 
में सेकडो हाथी और उनके पीछे सैकडो रथ रहते थे । और, एक-एक रथ 
के पीछे सुवर्ण की माला पहने सौ-सौ अदृव रहते थे। एक-एक अइव के 
पीछे सौ-सौ गाएँ और एक-एक गौ के पीछे सौ-सौ बकरियाँ रहती थी । 
इस प्रकार का अपरिमित धन 'महामख' नामक अश्वमेघ यज्ञ में महाराजा 
शशबिन्दु ने ब्राह्मणों को दिया। हे श्र जय, वह भी मर गया तब तुम 
पृत्र-शोक क्यो कर रहे हो ? 

१३. सुनते हैँ कि अमूर्तरय का पुत्र राजा गय भी मर गया जिसने 
सौ वर्ष तक यज्ञ का उच्छि.)ट भोजन किया था। अग्नि से उसने वर 
मागा--दान देते हुए मेरे यहा वस्तुएं अक्षय बनी रहें, धर्म में मेरी 
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श्रद्धा की वृद्धि हो। है अग्नि देव! आपकी छुपा से मेरा मन सत्य में 
हमेशा रमता रहे।” दर्श, पौर्णमास और चातुर्मास्थ के वारंबार अनुष्ठान से 
उस महातेजस्वी ने सहस्र वर्षो का आयुधष्य प्राप्त किया | शत गौवे और 
शत-शत अइवो का उसने प्रतिदित सहस्न॒संव॒त्सर तक दान किया । उसने 
सोमपान से देवो को और धन से ब्राह्मणो को तृप्त किया। पितरो को 
स्वधाकार से और स्त्रियो को इच्छा-पूर्ति से सतुष्ट किया। उस राजा ने 
महामख वाजिमेध में दस व्याम से बीस व्याम तक की पृथिवी को सोने से 
मढ्वाकर दान दिया । गंगा में बालू के जितने कण है उतनी गौएं राजा 
आमूर्तरयस गय ने दान में दी। हे श्जय ! वह भी मर गया तब 
तुम पुत्र शोक क्यो करते रहो ? 


१४. सुनते हैँ कि संकृति का पुत्र रन्तिदेव भी मर गया जिसने इन्द्र 
को भली प्रकार संतुष्ट करके यह वर प्राप्त किया था---“हमारे यहाँ अन्न 
की बवहुतायत हो और अतिथि वरावर आते रहे । हमारे हृदय से श्रद्धा 
का कभी लोप न हो और हम किसी से याचना न करें ।” ग्राम्य और 
आरण्य पशु स्वयं महात्मा रन्तिदेव के यहा चले आते थे। उसके यज्ञों में जो 
चर्मराशि या चमडे का ढेर इकट्ठा हुआ उससे चर्मण्यवती नामक नदी 
वह निकली । उसने यज्ञ का वितान होने पर प्रत्येक ब्राह्मण को एक-एक 
सुवर्णमय निष्क दिया । कभी-कभी वह एक-एक सहसख्र निष्क भी देता था । 
'अन्वाहार्य! पचन नामक अग्नि के उपकरणों के रूप में घट, थाली, कडाह, 
पात्रों मौर पिठर ये सब बर्तन उसके यहाँ सोने के ही थे । साक्ृत्य 
रन्तिदेव के यहां जो रात को रहता था, उसको सौ गायो की दक्षिणा 
दो जाती थी । उसके यहां एक दिन के आतिथ्य की दक्षिणा सौ गायें 
थी । कानो में चमकते मणि-कुण्डल पहने हुए रसोइये इस बात को पुकार- 
पुकार कर कहते थे कि अब पहले जैसा मास-पुलाव नही रहा। अव सूप 
के साथ भात का भोजन कीजिये | हे शइंजय, वह भी मर गया । भव तुम 
पुत्र का शोक क्यो करते हो ? 
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१५, सुनते है कि इक्ष्वाकुवंशी महात्मा राजा सगर भी मर गया। 
उसके पीछे साठ सहस्न पुत्र चलते थे । वह एकछत्र पृथिवी का शासक हो 
गया। उसने सहस्र अश्वमेंघो से देवताओं को प्रसन्न किया। उससे 
काञचन स्तम्भ और सुवणमय प्रासाद का दान किया जो अनेक स्त्रियों के , 
शयनागारो से पर्ण था । उसने अनेक ब्राह्मणो की इच्छाएं पूर्ण को । उसने 
क्रोध मे भरकर पृथिवी को खुदवा डाला और वही समुद्र हो गया । उसी 
के नाम से समुद्र की संज्ञा सागर हैं। हे श्ंजय, जब वह भी मर गया 
तब तुम पुत्न-शोक क्यों करते हो ? 

१६. सुनते हैं कि वेन का पुत्र राजा पृथु भी मर गया जिसका 
महपियों ने जगल में एकत्र होकर यह सोचकर अभिषेक किया था कि यह्‌ 
लोको का 'प्रथन या विस्तार करेगा। इसी कारण उसका नाम पृथु 
पडा। यह हमें 'क्षत्‌ या सकटो से बचायेगा, इसीलिए वह क्षत्रिय 
कहूलाया । वैन्य पुथु के दर्शन करके प्रजाओ ने कहा कि हम इससे प्रसन्‍्त 
है । प्रजाओ के अनुराग के कारण ही उसकी उपाधि राजा हुईं। उसके 
राज्य मे पृथिवी बिना जोते-वोए अन्न उत्पन्न करतो थी और जगह- 
जगह छत्ते शहद से भरे हुए थे। वैन्य, के राज्य मे गौवें कलसे भर कद, 
दूध देती थी या गौवों के दृघ से कलसे भर«जाते थे। सब मनुष्य 
नीरोग, पूर्णकाम और* निर्रय थे। जब वह दिग्विजय के लिए प्रस्थान 
करता तो नदिया अपना प्रवाह रोककर उसे मार्ग देती थी। उसके मार्ग 
में किसी अन्य राजा का ध्वज न ठकराता था। उस राजा ने महायज्ञ 
” अश्वमेघ में सुवर्ण के तीन ढेर और इक्कीस पर्वत दान दिये | हे भ्यूंजय ! 
वह भी मर गया तब तुम पुत्र-शोक क्यो करते हो'? 

इतना सुनाकर नारद ने पूछा--“हे सू जय, तुम चुप क्यो हो ? वया 
यह सब मैने व्यर्थ ही कहा ?” तब सुजय ने उत्तर दिया, “है मह॒पि 
आपका यह शोक दूर करने वाला कथन सुनकर मुझे बहुत शान्ति मिली 
हैं। राजपियों के ये दुष्टान्त तो अमृत के घ'ट है, जिन्हे पीकर मे तृप्त 


हो गया । 


क्ः 
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इसके बाद युधिष्ठिर ने कृष्ण से पुर्न. सुंजय के सुवर्णनिष्ठीवि पुत्र 
के विषय में पूछा कि वह "कैसे सोना उगलने लगा था, किस कारण से 
भर गया और फिर कैसे जी उठा । यह कहानी अध्याय ३०-३१ में वर्णित 
है । इसका सार यह है कि बहुत इच्छाओं के बाद देवाराधन से राजा 
सुंजय को पुत्रलाम हुआ । पांच वर्ष की आयु में ही उसे वन में बाघ ने 
खा लिया । तब सू जय के बहुत विछाप करने पर नारद ने उसे जीवन- 
दान दिया । इस कहानी की पुष्टि स्वयं नारद ने युधिष्ठिर से की । 


युधिष्ठटिर को मौन देखकर फिर व्यासजी ने राजघर्म के अन्तर्गत कर्म 
के महत्त्व का ही वर्णन किया और साथ में यह भी कहा कि अच्छे-बुरे 
कर्मों का फल कर्म करने वाले को ही भोगना पड़ता है इसलिए उन्हे अपने 
कर्म का प्रायश्चित करना चाहिए। ( ३४।२४ ) 


इस कथन में व्यासजी ने प्रायश्चित का संकेत तो किया, पर क्‍या 
प्रायश्चित करना चाहिए यह नही बताया । तब युधिष्ठिर ने अपने पाप 
का रूम्बा-चौडा वर्णन किया | उसके उत्तर में व्याप्तजी ने अपने पुनः 
कालपर्याय दर्शन का वर्णन किया और जब उन्तकी प्रब युक्तियां समाप्त 
हो गईं तो अन्त में वह खुले और कहा, “तुम्हारे इस पाप का प्रायश्चित तो 
अश्वमेध यज्ञ ही है---भश्वसेधो सहायज्ञ प्रायरिचत्तमुदाहतस्‌। (३४।२६) 
उस अश्वमेध को करने से तुम पाप मुक्त हो जाओगे। इन्द्र ने 
सी असुरो को मारकर ऐसा ही किया था। तब अश्वमेघ करके उससे 
शतक्रतु संज्ञा प्राप्त की थी ।” व्यासजी ने वह दूसरी बात भो दुहराई कि 
अपने भाई, पुत्र और पौत्रो के साथ विविध नगरो और राष्ट्री में जाकर तुम 
उनका वहाँ अभिषेक कर दो। गर्भस्थ बालको को भी राज्य दो । सब प्रजाओ 
का रंजन करते हुए पृथिवी का पालन करो । कुमार न हो तो कन्याओ 
का ही अभिषेक करो | स्त्रियो की भी इच्छाएं होती है। इससे उनका 
शोक भिट जायगा । इस प्रकार सब राष्ट्रो का आश्वासन करके तब तुम्हे 
अद्वमेघ यज्ञ करना चाहिए । 
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जब व्यासजो ने प्रायश्चित रूप से अश्वमेघ की बात कही तो महा- 
भारत के केखक ने बहुत से दूसरे पापो के प्रायश्चित का प्रकरण यहा 
छाकर रख दिया । युघिष्टिर को उसकी कोई आवश्यकता न थी । अवश्य 
ही अध्याय ३५,३६ और ३७, जो प्रायश्चित से सम्बन्ध रखते है, इस 
प्रकरण में नितात प्रक्षिप्त है। लेखक ने प्रायश्चित्तकथन के साथ 
भल्लाभक्ष्य का पुछलला भी छगा दिया ( प्रायश्चित्तकथा होषा भरक्ष्याभक्ष्य 
विवर्धिता )। व्यास के वचन सुनकर युधिष्ठिर का मन कुछ तो आश्वस्त 
हुआ, कितु उनके मन मे यह शका तो बनी ही रही कि राजा के द्वारा 
राजशास्त्र और धर्मचर्या इन दोनो का मेल कैसे बैंठाया जा सकता है । 
इस पर व्यासजी ने सलाह दो कि युधिष्ठटिर को भीष्म के पास जाकर 
राजशास्त्र सुनना चाहिए । उन्होने कहा--“भीष्म ने इन्द्रादि देवों का 
साक्षात्‌ दर्शन किया है । उन्होने बृहस्पति आदि देवियों के राजब्यास्त्र का 
अनेक वार अध्ययन किया है । उशना जिस राजश्ञास्त्र को जानते है 
उसको व्याख्या के सहित्त भीष्म ने पढा है। भागंव च्यवन से उन्होने 
अगो-सहित वेदों का अध्ययन किया हैं। महावुद्धि भीष्म ने ब्र॒तों में 
पारगत वशिष्ठ से भी वेद-ज्ञान प्राप्त किया है। ब्रह्मा के पुत्र ऋषि 
सनक से भीष्म ने अध्यात्म विद्या सीखी । ऋषि माक्क॑ण्डेय के मुख से 
भीष्म ने यतिधर्म का ज्ञान प्राप्त किया | परशुराम और इन्द्र से उन्होने 
अस्त्रो को प्राप्ति की। यद्यपि वे मनुष्य-योनि में उत्पन्न हुए है, किन्तु 
मृत्यु उनकी इच्छा की वशी है। ब्रह्मषि नित्य उनके सभासद थे। ज्ञान 
और ज्ञेय में कुछ भी ऐसा नहीं है, जिसे वे न जानते हो । वे भीष्म धर्म 
के सुक्ष्म तत्त्व के वेत्ता हैं। अब वे ही तुमसे धर्मों का वर्णन करेंगे । 
इसके पहले कि वे वह अपने प्राण छोडें तुम उनके पास पहुँच जाओ ।” 

यह सुनकर युधिष्ठिर ने व्यासजी से कहा, “घोर मार-काट करके 
मैने ज्ञातियो ( सग्रे-सम्बन्धियो ) का वध कराया और फ़िर छल से भीष्म 
को भी शर हीय्या पर लिटठा दिया। अब में किस मुँह से उनके पास 
जाऊं ?” (३८१६) । इस पर ऋृष्ण ने राजा को समझाते हुए कहा, “यदि 
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तुम अपने लिए न भी जाना चाहो तो भी चारों वर्णों के हित की दृच्स 
तुम्हे भीष्म के पास जाना चाहिए, क्योकि वे सबके छिए हितकारी घर्मो 
का उपदेश करेगे। तुम्हारा मन शोक मे ड्बा हुआ है। इस विषय में 
हठ मत करो । व्यासजी ने जैसा कहा है तुम्हें वैसा करना उचित है । 
ब्राह्मण, प्रजाजन, कुटुम्बो, ज्ञाति, वान्यव, मित्र एवं सुहृद, सबका इससे 
हित होगा ।” कृष्ण को बात सुनकर राजा ने नगर-प्रवेश की आज्ञा दी । 
युधिप्ठिर का हस्तिनापुर में प्रवेश 

प्रजाओ ने उन्के स्वागत के लिए नगर को सजाया। धुतराष्ट्र 
और गान्धारी का रथ उनके आगे चला। युधिष्ठिर के रथ में सोलह 
बैल जोते गये । वह पाण्डु-कम्बल और व्याप्नाजिन से मढा था। भीमः 
ने बागडोर संभाली, अजुन ने छत्र हाथ मे लिया। नकुल्‍लू-सहदेव ने 
व्यजन और चमर लिये। इस प्रकार पांचों भाई एक बड़े रथ में बैठकर 
नगर में प्रविष्ट हुए। नगर का द्वार खूब सजाया गया था। सात्यकि 
और कृष्ण का रथ उनके पीछे चछा। द्रौपदी, कुन्ती एवं अन्य कुरुकुछ 
की स्त्रिया विदुर के पीछे-पीछे रथो मे चली । पृष्ठ भाग मे अनेक रथ 
ओर हाथियो की सवारिया थी । इससे वह जलरूस लम्बा हो गया । अनेकः 
वेतालिक, सूत और मागध राजा के लिए सुभाषित पढने लगे । इस प्रकार 
प्रयाण करते हुए युधिप्ठिर ने हस्तिनापुर में भ्रवेश किया। इससे सब 
लोग प्रसन्त हो उठे । राजमार्ग पर पताकाएं फहराई गईं। वेदियां 
बनाई गईं एवं सुगन्धियों से युक्त धूप जलाई गई। अनेक गघ-युष्प और 
मालाओ से राजवेश्म अलंकृत किया गया। नगर-द्वार मे जलपूर्ण कुम्भ 
खखे गए एवं मागलिक द्रव्य लिए कन्याए खडो हुईं। 

स्त्रिया विज्येषकर द्रौपदी की प्रशंसा कर रही थी जिसने अनेक कष्ट सहे- 
थे। राजमार्ग के चतुष्पण पर बना हुआ चत्वर या मज्च सुशोभित हुआ, 
वहा से राजा ने राजकुल में प्रवेश किया । रथ से उतर कर वे पहले 

भीतर गये और फिर शीघ्र ही बाहर आकर उन्होने ब्राह्मणो का सम्मान 
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(किया । राजमार्ग स्त्री-पुरुषो की भीड से भर गया था। उन्ही ब्राह्मणों 
में एक चार्वाक मतानुयायी भी था, जो अपने को दुर्योधन का मित्र मानता 
था । उसने आगे बढकर युधिष्ठिर को फटकारा, “तुम जातिवध करने वाले 
पापी हो, तुम राज्य के योग्य नही । उसके कठोर वचन सुनकर युविष्ठिर 
तिलमिला उठे और उन्होने कहा “मै स्वय दुखी हूँ । मेरे लिए आप ऐसे 
वचन मत कहिये ।” ज्ञात होता हैं कि युधिष्ठिर के विपय में इस प्रकार का 
मत रखने वाले भी उस समय कुछ लोग थे। यह तो स्पष्ट लिखा है कि 
युधिष्ठिर की भी अपने विपय में कुछ ऐसी ही भावना थी । ऐसे स्पष्टवादी 
ब्राह्मण को महाभारत के लेखक ने राक्षत विशेषण देते हुए लिखा है कि 
दूसरे ब्राह्मणो ने उसे वही नोच डाला । इससे राजा प्रसन्न हुए। यहा 
कृष्ण को भी कुछ सफाई देनी पडी। उन्होनें कहा, “इस चार्वाक ने 
सतयुग में बदरोनाथ में बहुत तपस्या करके ब्रह्माजी से यह वर प्राप्त 
किया था कि वह देवता और मनुष्यों से अभय हो जाय । तब से वह 
“सबको दु ख़ दे रहा था । अच्छा हुआ जो यह आज ब्रह्म-कोप से ठिकाने 
लग गया ( स॒ एव निहत. शेते ब्रह्मदण्डेन राक्षस; ३९॥४७७ ।। तुम 
क्षेत्रियो के वध का शोक मत करो वे तो क्षात्र घर्म के अनुसार मारे गए। 
तुम अपने मन को रलानि टूर करके प्रजापालन के कर्स में निरत हा ।” 
थोडा सा ही खुरचने से यह समझा जा सकता हैँ कि चार्वाक की 
यह कहानी किसी भागवत छेखक ने भोडें रूप में यहा जोड दी थी । 
स्वतन्त्र विचार रखने वालो का लोकायत दर्शन इस देश में अत्यन्त 
प्राचीन काछ से था। कोई भी उनको चुटकी या आलोचना से बच नही 
पाता था । 
इसके बाद कृष्ण के कहने से पुरोहित घौम्य ने सबकी उपस्थिति में 
युधिष्टिर का राज्याभिपेक किया और युधिष्ठिर ने अपना महान्‌ राज्य 
“विधिवत्‌ प्राप्त किया । (अ० ४०) 
यहा प्रजाओो की सान्त्वना के लिए युधिष्ठिर ने कुछ वाक्य कहैे-- 
“पाण्डव लोग धन्य है जिनका गुणगान ब्राह्मण कर रहे है। मे तो घृत्तराष्ट्र 
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की सेवा के लिए जीवित हूं। आप भी उन्हे ही अपना स्वामी समझिये 
( एप नाथो ह जगतो भवतां च सया सह ४१७७ )। इनके प्रति आप 
पहले जैसा भाव बनाये रखिये । समस्त पृथिवी और पाण्डव इन्ही के है, 
मेरा यही कहना है। आप लोग इनका अनुगमन करके अपने-अपने स्थान 
को जाय॑ ।” इसके बाद युधिष्ठिर ने भीमसेन को युवराज पद दिया, मन्‍्त्र- 
पाड्युण्य विचार विदुर को, कृताकृतपरिज्ञात और आय-व्यय चिन्तन 
संजय को, सेना की संख्या और उसके लिए भक्‍त-वेतन का प्रबन्ध नकुरू 
को, परचक्र का उपरोध और उपमर्दन अजु न को, ब्राह्मणो से सम्बन्धित 
वैदिक कार्य धौम्य को सौपां। सहदेव को अंगरक्षक के रूप में अपने 
पास रहने का आदेश दिया । और जिसको जिस कर्म के योग्य समझा 
उसको वैसी आज्ञा दी । 


इसके बाद युधिष्ठटिर ने कर्ण, द्रोण आदि सबके लिए ओऔध्वदेहिक 
श्राद्ध कर्म किए । ( अ० ४२ ) 


जब युघधिष्ठटिर ने अपना राज्य पुन पा लिया तो उनके लिए यह 
आवश्यक था कि कृष्ण की प्रशसा में कुछ दब्द वे कहे, “हे कृष्ण, 
आपके प्रसाद, नीति, बल, बुद्धि, विक्रम से मैने अपना पितृ-पैतामह राज्य 
फिर पा लिया ।” किन्तु ऐसे अनुकूल अवसर पर किसी भागवत लेखक ने 
कृष्ण का एक सार-गर्भित स्तोत्र जोड दिया है जिसमें विश्वकर्मा, पृश्नि- 
गर्भ, घृताचि , हंस, शिपिविष्ट, उरुक्रम, वाजसनि, सिन्धुक्षित्‌, त्रिवृत्‌, 
कृष्णवर्त्ता, वृषाकपि, हिरण्यगर्भ, पतंग आदि वैदिक विशज्लेषणो के 
साथ कृष्ण, अच्युत, सात्वत, केशव आदि लौकिक संस्कृत के शब्द भी है । 
इस प्रकार वेद और लोक दोनो का अध्ययन करके ऐसे स्तोत्र बनाये 
जाते थे। भागवत में भी वे कई जगह आये है। यह स्तोत्र गुप्त युग में 
विकसित संस्कृत भाषा की समृद्धि का उदाहरण है ( अ० ४३ )। यह ४१ 
तामो का स्तोत्र है । 


तब युधिष्ठिर ने अजुन आदि अपने भाइयो से कहा--“'आप 
डे 
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लोगो ने वन में और रण में बहुत कष्ट सहे है। भव विश्राम कोजिये ।” 
युधिष्ठिर के कहने और धृतराष्ट्र की अनुमति से भीम ने दुर्योधित के भवन 
में प्रवेश किया । अजुन ने दु शासन के भवन में, नकुछ ने दुर्समषण के 
और सहदेव ने दुर्मुख के भवन में राजा की भाज्ञा से प्रवेश किया। 
सात्यकि के साथ क्ृष्ण ने अजुन के भवन में जाकर भोजन किया और 
फिर युधिप्ठिर के पास आये । 


$ ७० ३ 


युधिष्टिर का भीष्म के पास जाना 


अध्याय ४६ में वर्णन है कि युधिष्ठिर ने कृष्ण की प्रद्यसा में कुछ 
वाक्य कहे, जिन्हें सुनकर कृष्ण ने कुछ उत्तर नहीं दिया बल्कि मंन की 
समाधि में चछे गए । इस पर आदचर्य से युधिष्ठिर ने इसका कारण 
पूछा । कृष्ण ने उत्तर दिया--“भीष्म इस समय छरशय्या पर पड़े हुए 
बुझती हुई अग्नि की भाति शान्त हो रहे हैं और वे हृदय से मेरा स्मरण 
कर रहे है । अत. मेरा मन उन्ही के पास चला गया है । तुम भो उन्ही 
के पास चलो ! चारो वेद, चारो ऋत्विज, चारो आश्रम और चारो वर्णों 
के धर्मों को उनसे पूछो । कौरवो में घुरन्धर उन भीष्म के अस्त हो जाने 
पर जितने ज्ञान है सब स्वल्प हो जायगे। इसलिए मै तुम्हें उनके पास 
चलने की प्रेरणा कर रहा हूँ (४६।२३ )।” यह सुनकर युधिष्ठिर की 
आखो मे आसू आ गये और उन्होने कहा--““आपने भीष्म के लिए जो 
कहा सव ठीक है। वैसा ही ब्राह्मणो के मुख से हमने भी सुना है। में 
आपके साथ भीष्म के दर्शन करना चाहता हूँ । सूर्य के उत्तरायण होने 
रप फिर वह जोवित नही रहेगे ।” 
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तब कृष्ण ने सात्यकि से अपना रथ तैयार करवाने को कहा और 
सात्यकि से सूचना पाकर उनका सारथी दारुक रथ ले आया । 


कृष्ण को साथ लेकर युधिष्ठिर कुरुक्षेत्र में वहा गये जहा भीष्म 
शरदय्या पर पडे हुए थे । उनके दल में चारों भाई और कृपाचार्य आदि 
गुरुनलन भी थे। इस कथा-प्रवाह के बीच में एक विचित्र प्रकरण अध्याय 
४७ में पाया जाता है, जो सर्वथा किसी भागवत भक्त द्वारा उपबुंहितः 
गुप्त युग की रचना है। इसका नाम भीष्म स्तवराज है। 


भीष्म स्तवराज 


ऊपर कहा जा चुका है कि कृष्ण का मन स्रमाधि की अवस्था मे आ 
गया था और वे भीष्म का चिन्तन कर रहे थे। उधर भीष्म भी जो 
कुरुक्षेत्र में थे, मन की समाधि दशा में आ गये और प्राञ्जलि मुद्रा 
मे कृष्ण का ध्यान करने लगे (शरतल्पगतः कृष्ण प्रदुध्यो प्राअलिः स्थितः) । 
ध्यान की उस दशा में उन्होने कृष्ण के लिए एक अत्यन्त विलक्षण स्तोत्र 
पढा । वह भीष्म स्तवराज ( अ० ४७।१०-६० ) के नाम से प्रसिद्ध है । 
उसे भगवद्गीता ओर विष्णुसहस्रनाम के समान समझा जाता है। इसमें 
सदेह नही कि अध्याय ४६ के अन्त और अध्याय ४८ के आरम्भ का 
सम्बन्ध शब्दशः मिला हुआ है। उनके बीच आया हुआ भीष्म स्तवराज 
उत्तरकालीन रचना है, यह उसकी शैली और हछब्दावली से प्रकट है । 

इस स्तोत्र के भावो की प्रशसा दाब्दो मे करना कठिन है। स्तोत्र के 
आरम्भ के १२ श्लोको में भगवान्‌ के नामो की सूची ( अ० ४७, इलोक” 
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११-२२ ) है, जैसे छुचि, छुचिषद्‌ , हंस, परमेष्ठी, आत्मा, प्रजापति, 
'भूतेश, विश्वकर्मा, सहखशीर्षा, सहस्वपादू, सहखचक्षु, नारायण, 
'सत्यकर्मा, सात्वतपति इत्यादि । 


इसके बाद इलोक २३ से ५४ तक की शैली भिन्न है। वह स्वतन्त्र 
नम स्तोत्र! हैं । ३२ इलोको में ग्रथित होने के कारण उस थुग मे इसकी 
हात्रिशिका के रूप में रचना को गयी थी। उसे “नम स्तव-द्वात्रिशिका' कहा 
जा सकता है। प्रत्येक इलोक के अन्तिम चरण में भगवान्‌ के एक-एक 
रूप का वर्णन चतुर्थी विभवित के साथ जुडे हुए नम शब्द से है। जैसे 
सुर्यात्मने नम , सोमात्मने नम , वेदात्मने नम., ज्ञानात्मने नम , हसात्मने 
नम आदि। 

यह तो एक द्वात्रिशिका है। किन्तु गुप्त युग मे ३२ द्वात्रिशिकाओ 
की भो रचना को जाती थी । उनकी इलोक संख्या ३२७८३२७ १०२४ 
होती थी। सिद्धसेत दिवाकर ने विभिन्‍न विषयो को लेकर बत्तीस 
बत्तीसियाँ लिखी थी । पुष्पदन्त गन्धर्व का शिवमहिम्न स्तव भी द्वात्रिशिका 
स्तोत्र ही हैं। भीष्म स्तवराज की रचना चौथी छाती मे, और महिम्त 
स्तव की रचना पाँचवी शी में हुई, ऐसा अनुमान समीचीन ज्ञात 
होता है । 

भीष्म स्तवराज हात्रिशिका का पाठ मन और प्राणों को शक्ति देने 
वाला है। विश्व की रचना में भगवान्‌ की जो शव्तिया है, उनके स्वरूपो 
'का इसमें ध्यान करके उन्हें प्रणाम भाव अपित किया गया है। वे 
इस प्रकार है-- 

१ भ्दिति देवमाता ने जिस हिरण्यगर्भ को १ से १२ रूपो में हरा 
और जो दैत्यो का सहार करनेवाला है, उस सूर्यात्मा को नमस्कार है । 

२. जो शुक्लपक्ष में देवो को और क्ृष्णपक्ष मे पितरों को अपने 
अमृत से तृप्त करता है एव जो ब्राह्मणो का राजा है, उस सोमात्मा को 
नमस्कार है । 
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३. महान अन्धकार रूपी तम के पार जो तेजस्वी पुरुष है, जिसे जानकर 
मृत्यु का अतिक्रमण किया जाता है उस ज्ञेयात्मा को नमस्कार हैं । 

४-५. बृहत्‌ उकध्यों के पाठ मे जिस बृहन्त भगवान्‌ को प्रशंसा की 
जाती है, महान्‌ यज्ञों मे अग्नि समिन्धन के द्वारा जिसका पूजन होता है, 
विप्र संघ सामगान हारा जिसका गान करते है, उस वेदात्मा भगवान्‌ को 
नमस्कार है । ऋणगू, यजु, साम जिसके नाम है, पञ्च आहुतियां जिसका 
रूप है, जिसका सात तन्तुओ द्वारा वितान करते है, उस यज्ञात्मा भगवान्‌ 
को नमस्कार है । 

६. यजुर्वेद जिसका नाम है, गायत्री, निष्टुपू , जगती छन्‍्द जिसके 
शरीर हैं, त्रिवृत्‌ यज्ञ जिसका मस्तक है, रथन्तर और बृहत्‌ जिसके चक्षु 
है, ऐसे उस सुपर्ण भगवान्‌ के स्तोत्रात्मक रूप को नमस्कार है । 

७ जो विश्वसूजू देवो के सहस्न-सवन रूप दीर्घसत्र में सुनहले पक्षी 
के रूप में उत्पन्न हुआ था, उस हंसात्मा भगवान्‌ को नमस्कार हैं। 

८. पद जिसके अंग है, संधियां जिसके पर्व है, स्वर और व्यज्जन 
जिसके लक्षण या रूप है, नित्य अक्षर जिसका नाम है, उस वागात्मा 
भगवान्‌ को नमस्कार है । 

९ अमृत से उत्पन्त ऋत तत्त्व के द्वारा जो सद्‌ वस्तुओ के सेतु का 
निर्माण करता है, धर्म और अर्थ से जिसका व्यवहार रूपी शरीर बनता 
है, उस सत्यात्मा भगवान्‌ को नमस्कार है। 

१०-११. पृथक धर्मो का आचरण करने वाले, पृथक्‌ धर्म-फल की 
इच्छा करने वाले, पृथक्‌ धर्मो द्वारा जिसको अर्चना करते है, उस घर्मात्मा 
भगवान्‌ को नमस्कार है । मह॒षि लोग जिस अव्यक्त ब्रह्म को व्यक्त शरीर 
में ढृढा करते है, जो सब क्षेत्रों मे बैठा हुआ क्षेत्र है, उस क्षेत्रात्मा भगवान्‌ 
को नमस्कार है | 

१२. सांख्य शास्त्र के जाननेवाले जिसे आत्मा के भीतर स्थित सोलह 
गुणो से युक्त चाक्षुषात्मा के रूप में सत्रहवा तत्त्व कहते है, उस सांख्यात्मा 
भगवान्‌ को नमस्कार है । 


हज ध्वज 
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१३. योगी छोग नींद, इवास तथा इन्द्रियों को वक्ष में करके 
अपने मन की समाघि-शक्ति से ज्योति रूप में जिसका दर्शन करते हैं उस 
योगात्मा भगवान्‌ को नमस्कार है । 


१४- अपुण्य और पुण्य से ऊपर उठकर भौर पुण्य एवं पुनर्जन्म से 
निर्भय बने हुए शान्‍्त सन्‍्यासी जिसे प्राप्त करते है, उत्त मोक्षात्मा भगवान्‌ 
को नमस्कार है । 


१४. जो युगसहस्र के अंत मे अग्नि रूप में सब भूतो का भक्षण करता 
है, उस घारात्मा भगवान्‌ को नमस्कार है | 

१६, सब भूतों का भक्षण करके और एकार्णव में मग्त जो बालरूप 
में अकेला शयन करता है, उस मायात्मा भगवान्‌ को नमस्कार है। 

१७, उस सहस्रञ्ीर्षा अमितात्मा पुरुष को जो चार समुद्रो के 
भीतर योग-निद्रा में शयन करता है, उस योगनिद्रात्मा भगवान को 
नमस्कार है। 

१०, जिस अजन्मा ईदवर की नाभि में यह सारा कमलूरूपी विश्व 
अपित है, उस पुष्करलोचन पद्मात्मा भगवान्‌ को नमस्कार है । 


१९ मेघ जिसके केश है, नदिया सर्वाड्धों की नाडिया है, चार 
समुद्र जिसकी कुक्षि है, उस समुद्रात्मा भगवान्‌ को नमस्कार है । 

२० जो दिन, ऋतु, अयन और संवत्सर रूपी अपने अंशो से युग-युग 
में घूम रहा है, जो सृष्टि और प्रछय का करने वाला है, उस काछात्मा 
भगवान्‌ को नमस्कार है | 

२१ ब्राह्मण जिसके मुख है, क्षत्रिय भुजाएँ हैं, वैद्य उदर है और 
चैर शूद्र हैं, उस वर्णात्मा भगवान्‌ को नमस्कार है । 

२२. अग्नि जिसका मुख है, चुलोक जिसका मस्तक है, आकाश 
जिसकी नाभि है, पृथिवी जिसके पैर है, सूर्य जिसका चक्षु है, दिशाएँ 
जिसके श्रोत्र है ऐसे उस छोकात्मा भगवान्‌ को प्रणाम है । 

२३, विद्येष या पञ्च तसन्‍्मात्रओ के शब्द, स्पश, रूप, रस, गन्ध 
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इन वैशेषिक गुणों से आकृष्ट होकर जो छोग विपयो में रम रहे हैं, 
उनसे उनकी रक्षा करने वाले गुप्तात्मा भगवान्‌ को नमस्कार है । 

२४, अन्न और प्राण जिसका ईंघन है, रस और प्राण को जो बढाता 
है, उस प्राणात्मा भगवान्‌ को नमस्कार है । 

२४, जो कारू और यश से परे है, सत्‌ और असत्‌ से परे हैँ, जो 
अनादि देते हुए विश्व का आदि हैं, उस विश्वात्मा भगवान्‌ को 
नमस्कार हैं । 

२६. जो इस सृष्टि की रक्षा के लिए जीवो को राग और स्नेह के 
बंधन रूपी मोह से युक्त रखता है, उस मोहात्मा भगवान्‌ को नमस्कार है। 

२७, ज्ञानी लोग जिसे अपने भीतर ही पंचगरण, पंचविषय और 
पंच-इन्द्रिय आदि में अवस्थित देखते है, उस ज्ञानात्मा भगवान्‌ को 
नमस्कार है । 


२८. जिसका शरीर अपरिमेय है, जिसकी दृष्टि अनन्त है, जिसका 
परिणाम अपरम्पार है, उस चिन्त्यात्मा भगवान्‌ को नमस्कार है । 

२९, जो जठा, दण्ड और कमण्डलु घारण करता है और लम्बोदर 
है, उस ब्रह्मात्मा भगवान्‌ को नमस्कार है । 

३०, जो शूलधारी देवो का राजा और त्यम्बक है, भस्म लगाने वाले 
उस रुद्रात्मा भगवान्‌ को नमस्कार है । 

३१. पञ्चभूत जिसकी आत्मा हैं, भूतो का नाश जिसकी आत्मा 
है, जो क्रोध, द्रोह, मोह से रहित हैँ उस ज्ञान्तात्मा भगवान्‌ को 
नमस्कार है । 

३२. जिसमें सव है, जिससे सबका उद्गम होता है, जो स्वयं यह 
सब हैं और सबसे जिसका स्वरूप वनता है, जो सदा सर्वभ्य हैं उस 
सर्वात्मा भगवान्‌ को नमस्कार है । 

इस प्रकार यह नमःद्वानिशिका स्तोन्न संस्कृत साहित्य में वेजोड़ 
हैं। यह गुप्त युग के किसी महान्‌ कवि की असाधारण कृति है। 
भीण्य को योग-निष्ठा और अध्यात्मिक भक्तित का इसमे प्रत्यक्ष दर्शन 
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होता है। वैसे तो ईइवर सहस्रधात्मा हैं किन्तु उसके द्वानिशिकात्मा 
स्वरूप को कल्पना से इस स्तोन्न का जन्म हुआ । 

प्राचीन कल्पना के अनुसार स्तोत्र वाग्यज्ञ माना जाता था। उसका 
फल द्रव्य-यज्ञ से भी अधिक था और उसका करना सबके लिए सुगम 
था। इसी भावना से स्तोत्र कण्ठ करके घर पर या भन्दिर में देबता 
के सामने पढा जाता था कि उसके द्वारा वाग्पज्ञ का विधान हो रहा है 
( वाग्यक्ष नार्चितो देव प्रीयता से जनादंन. )। भीष्म के योग और 
भवित से प्रसन्‍त होकर उन्हें कृष्ण ने त्रकालिक सर्वज्ञता का वरदान दिया । 

अध्याय ४७ में योग और समाधि को झाकी थी। उसमें 
कोई कही गया आया नहीं । कथा का जो सिलसिला चल रहा था उसके 
अनुसार युधिष्टिर, कृष्ण, सात्यकि, चारो भाई, कृपाचार्य, युयुत्सु, सूत 
और सजय, अपने-अपने रथों में बैठकर कुरुक्षेत्र में भोष्म के पास 
जा पहुँचे । कुरुक्षेत्र के प्रसग में भार्गव परशुराम का चरित्र दे दिया 
गया हैं । (अ० ४६) 


$+ ७२ ६ 
राजधसे का सार 


( अ० ५०--७५८ ) 
भीष्म द्वारा राज्यधर्म का सारकथम 


तब सबने ओघवती नदी के किनारे भोष्म को शरहाय्या पर पडे 
हुए देखा | कृष्ण उन्हें इस अवस्था मे देखकर खिन्न हुए और उन्होने 
कहा, 'हे शातनु पुत्र, आपका झारीर और मन कैसा है ? एक काठदे 
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के चुभने से शरीर को व्यथा होती है, फिर आप तो बाणों की शैया 

पर पड़े है, किन्तु अपने तप और ब्रह्माचय॑ की शक्ति से आप यह घोर 

कष्ट भी सहने में समर्थ है। ये युधिष्ठिर आपके पास आए है। इनका 

मन शोक से दुःखी है। आप चार वर्ण, चार आश्रम, चार वेद, चातुहँोंत्र, 

साख्य, योग, इतिहास, पुराण और धर्मशास्त्र इन सव विपयो के जानने 
वाले है । कृपया युधिष्ठिर को उपदेश दीजिए । (अध्याय ५०) 


कृष्ण ने यह भी बताया “हे भीष्म, आपके जीवित रहने के 
५६ दिन दोष है, क्योकि सूर्य जैसे ही उत्तरायण होगे आप यह शरीर 
छोड़ देगें । अत: धर्म और अर्थयुक्त अपनी सारवान्‌ वाणी से युधिष्ठिर को 
उपदेश दीजिये | ( अ० ५१ ) 


इसके उत्तर में भीष्म ने एकदम सच वात कही, “हें कृष्ण, शल्यपीडा' 
से मेरा मत ओर शरीर दोनो दुःखी है । मुझे वडो वेदना हो रही है और 
मुन्ष में तो कोई प्रतिभा भी नही है। न मेरी बुद्धि ही इस समय प्रसाद. 
गुण से युवत है। विषारित के समान इन शल्यो की पीडा से मेरा बल, 
मेघा, और प्राण जल रहे है। मर्मस्थल परितप्त हो रहे है और चित्त 
घूम रहा हैं। मेरी वाणी दुर्बलता से वैंठी जा रही है। में कैसे बोर 
सकू गा ? आप ही मुझ पर कृपा कीजिये । अतः यदि मैं कुछ न कह पाऊँ- 
तो क्षमा कोजियेगा और फिर आपके सामने तो वृहस्पति भी कुछ बोल 
नही पाते । मुझे आकाश, दिश्ाएं और घरती कुछ नही सुझदा । केवछ 
आपके ही वलू से किसी तरह मेरा शरीर ठहरा है । इसलिए जो युधिष्ठिर 
के लिए हितकारी हो उसे आप ही कहिये। आप सव आगमो के. 
आगम है -- 


स्वयमेव प्रमो तस्माद्ुमराजस्थ यद्धितम्‌ । 
तदत्रवीद्याश सर्वेपासागसानां व्वसागसः ।। (७२।१२) 
आपके होते हुए मेरा कुछ कहना ऐसे हैँ जैसे गुरु के सामने शिष्य 
का ।” भीष्म के ऐसे विनीत और सत्य वचन पढकर आंखों में आसू आ 
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जाते है । क्या इसकी कल्पना नही होती कि उनकी जन्म भर की साधना 

-कैसी थी ? भारतीय राजश्ञास्त्र धर्म, और दर्शान का पूरा ज्ञान रखते हुए 
भी उनका विनय-भाव कितना वढा चढा था ? कृष्ण ने उत्तर में कहा, 

“कौरवो में धुरूघर, आपका ऐसा कहना ठीक ही है। हे भीष्म, मेरे प्रसाद 

से आपको न उलानि रहेगी, न मूर्छा और न दाह रहेगी, न पीडा । भूख 
और प्यास भी आपको कष्ट न देगी। और सब ज्ञान आपको प्रतिभासित 

हो जायगे ।” इस वार्तालाप में सध्या हो गई और सब छोग यह कह कर 

हाँ से चछे आये कि हम लोग करू आपके दर्शन करेंगे। ( ५२-५३ ) 


प्रात काल नित्य कर्मों से निवृत्त होकर सब लोग पुन. भीष्म की 
सेवा में पहुचे । वहा नारद ने प्रइन पूछने के लिए कहा, किन्तु किसो का 
साहस प्रदन करने का न हुआ औौर सब कृष्ण से ही प्रश्न पूछने का आग्रह 
करने लगे । कृष्ण ने बात आरम्भ करते हुए कहा, “हें भोष्म, आप पूर्व 
और उत्तर काल के धर्मों के कुशल ज्ञाता है। क्राप अनुधर्मों को भी 
जानते है । जैसे पिता अपने पुत्र से कहता है ऐसे हो आप भी सब राजाओों 
को राजधर्म का उपदेश दीजिये । इनके पुत्र और पौन्र भी जो पूछें, उनका 
समाधान भी आप कीजिये ।” ( अ० ४४ ) 


तब भीष्म ने कहा, “अच्छा, में अब राजघर्म का प्रवचन करूगा। 
मेरी वाणी और मन समाहित है । युधिष्ठिर मुझसे इच्छानुसार प्रश्न करें । 
इससे मुझे प्रसन्नता होगी।” कृष्ण ने कहा, “युधिष्ठिर आपके सामने 
झिझकते है। इन्हे शाप का भी डर है, क्योकि ये लोक के सर्वनाश का 
कारण बने । ये आपके सामने आना नही चाहते ।” भीष्म ने युधिष्ठिर की 
भोप मिटाने के लिए कहा कि जैसे ब्राह्मण के लिए दान, अध्ययन, तप 
धमं है वैसे ही युद्ध क्षत्रिय का स्वाभाविक धर्म है। यह सुनकर युधिष्ठिर 
विनीत भाव से भीष्म के सामने आये और उन्होने उनके पैर पकड लिये। 
भीष्म ने भी उनका स्वागत किया और कहा, "हे तात, भत डरो । विश्वास 
क्ले साथ मुझ से प्रदन करो । ( अ० ५५ ) 

युधिष्ठिर ने कहा, “जो धर्म को जानने वाले है, वे राजघस को सर्वश्रेष्ठ 
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बताते है । आप कृपया उस राजघर्म का कथन कीजिये। समस्त प्राणियों 
की परम गति राजवर्म है ( सवस्य जीवलोकस्य राजधर्माः परायणस्‌ ) । 
धर्म, अर्थ, काम यह त्रिवर्ग राजघर्म के साथ जुडा हुआ है । मोक्ष धर्म भी 
राजधर्म पर निर्भर है। जैसे अश्व के लिए बागडोर और हाथी के लिए 
अकुश होता है, वैसे ही लोक को वश में छाने के लिए राजधर्म 
हैं। यदि राजपियो का चलाया हुआ धर्म पुष्ट चही रहता है तो छोक 
संस्था विचलित हो जाती है। जैसे सूर्य अपने उदय से आसुरी अन्धकार 
को नष्ट करता है वैसे ही राजघर्म से लोक की अशुभ गति को हटाया 
जाता हैं। इसलिए है पितामह, आप सर्व प्रथम राजधम का कथन 
कीजिये |” 
भीष्म ने कहा, “महान्‌ धर्म को प्रणाम है ( नमो धर्माय सहते ) । मै 
राजघर्म का वर्णन करूंगा । हे युधिष्ठिर, तुम राजधर्मों का सार सुनो | पहली 
चात यह है कि राजाओं को प्रजारझ्जत कौ कामना से शासन मे प्रवृत्त 
होता चाहिए । ऐसा करके राजा लोक से उऋण होता है और सम्मान 
पाता हैं । राजा को अकर्मण्य और उदासीन न रहकर सदा उत्थान का 
सेवन करना चाहिए। उत्थान के बिना भाग्य कुछ नहीं कर सकता । 
देव और उत्तान दोनों में उत्थान ही प्रधान है। समारम्भ को निर्वरू 
द्वेलकर विपाद मत करो, किन्तु समारम्भ को अपनाओ। सत्य के 
अतिरिवत अन्य किसो उपाय से राजा को सिद्धि नहीं मिलती । सत्य में 
लगा हुआ राजा इस लोक में और परलोक में सुखी होता है। सत्य ही 
क्षषियों का परम घन है। राजा यदि मुदु होता है तो लोग उसे दवाना 
चाहते है, यदि वह तीक्ष्ण होता है त्तो छोग उससे भयभीत होते है । अतः 
उसे चाहिए कि मृदु और तीक्ष्ण दोनो उपायों का अवरूम्बन करे | 
“त्ाद्मणवृत्ति वाले लोग अवण्डय होते है। मनु का कथन है कि ब्राह्मण- 
उृत्ति से क्षत्रिय वृत्ति का जन्म उसी प्रकार होता है, जैसे पत्थर से लोहे 
फा । जो लछोकतन्व को वियाडतें है उनका नियहु करना राजा का आव- 
इयक फर्तध्य हैं। उशना के राज्य-शास्त्र में कहा है कि वेदान्त ज्ञानी भी 
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राज्य से जो विपरीत रहता हो वह गुरुया मित्र भी हो तो वध के 
योग्य है । बृहस्पति के मतानुसार राजा मरुत्त ने पहले ही ऐसा कहा था । 
कार्य-अकार्य को न जानने वाले भ्ौर अपथ या कुमार्ग मे प्रवृत्त गुरु का भी 
त्याग करना आवश्यक है । राजा सगर ने पुरवासियो के हित के लिए अपने 
पुत्र असमञज्जस को छोड दिया । उद्दालक ऋषि ने अपने पुत्र र्वेतकेतु को 
इसलिए छोड दिया कि वह ब्राह्मणो से अच्छा व्यवहार न करता था । 
“राजा का सनातन धर्म हैं कि लोक का रंजन करे और सत्य का 
पालन करे और व्यवहार में ऋजुता बरते। दूसरे का घन न ले। जो 
दूसरो को देना है, उसे दिलवाये। राजा को चाहिए कि अपना मन्त्र 
गुप्त रकखे, क्राध को वश में करे और शास्त्रों के अर्थ का निश्चय करे । 
सदा धर्म, अर्थ, काम और सोक्ष-सबंधी कार्यो में लग्रा रहें। राजा को 
चारो वर्णों की रक्षा करनो चाहिए। धर्म-संकर से लोगो को बचाना 
सनातन राजधर्म है। राजा को न अधिक विश्वास और न अधिक 
अविश्वास ही करना चाहिए । राजा को उचित है कि षाड़गुण्य और उनकी 
श्रुटियों पर नित्य विचार करे। छात्रुओ के छिद्र या निर्बलताओ की जान- 
कारी लेता रहे | धर्म, अर्थ, काम के विषय म जानता रहे । गुप्तचर और 
शत्रु के साथ छल-छिद्र प्रयोग मे भी सावधान रहे । कोश के उपाजं॑न में 
कुबेर के समान लगा रहें। राजा को चाहिए कि मंत्री, राष्ट्र, खजाना, 
दुर्ग और दण्ड इन पाच बातो का अपने पक्ष में और शन्रु के पक्ष में भी 
ज्ञान रकखे । इनके जानने से अपनी वृद्धि और न जानने से क्षय होता है । 
“राजा को उचित है कि सदा अपने लिए सहायक या मन्त्रियो की 
नियुक्ति करता रहे और उन्हें अपने समान भोगो का अधिकारी बनाये । 
उनके लिए प्रत्यक्ष और परोक्ष वृत्ति का प्रबन्ध करे । सब वर्णो के लिए 
सुरूभ बता रहे । नीति और दुत्तीति का जानने वाला हो। वह काम 


निबटाने में क्षिप्रकारी या शीकघ्रता बरते । उसका सुख प्रफुल्लित और 
मन उदार हो।” 


अन्त में भीष्म ते गुणों की दृष्टि से अच्छे राजा के कुछ लक्षण बतलाये 
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यहां महाभारत में राजधर्म के रचयिता प्राचीन आचायों ( राजशास्त्र- 
प्रणेतार:) के नाम गिनाएं है और राजधर्म के विपयों की सूची भी दी है, 
जिसे राजधर्मो का नवनीत कहा गया है। प्राचीन आचार्यों के नाम इस 
प्रकार है--१. बृहस्पति, २. विशालाक्ष, ३. शुक्र, ४. सहस्राक्ष, २. 
महेन्द्र, ६. प्राचेतेत मनु, ७. भरद्ाज, ८. गौरशिरस्‌ मुनि। ये सब 
लोग एकमत से रक्षा या प्रजापालन को ही राजधर्म का सार बतलाते है। 
उस रक्षा मे निम्तललिखित अंग सहायक है--गुप्तचर, राजदूत (प्रणिधि), 
दान, सज्जन और योग्य व्यक्तियो का संग्रह, शौयं, दाक्ष्य, सत्य, प्रजाहित, 
ऋजु ओर कुटिल दोनों प्रकार से छात्रु पक्ष का भेदन, साधुओं का: 
अपरित्याग, कुलानों का धारण, संग्राह्म वस्तुओ का संग्रह, बुद्धिशील 
व्यवितयों का सेवन, बल या सेना को सदा हित रखना, प्रजाओ का- 
अन्वेक्षण या देखभाल, कार्य करने में थकान का न होना, कोश का 
विवर्धन, पुरवासियों के प्रति अविश्वास और उनके विरुद्ध संगठन का 
भेदन, पुराने केतन या दुर्ग आदि स्थानों की देखभाल, और उनमें से जो- 
नष्ट हो रहे है, उनको अवेक्षा और फिर से मरम्मत, समय पर भिन्‍्त-भिन्न- 
प्रकार के दण्ड का प्रयोग, शत्रु, मध्यस्थ और मित्र इनका यथावत्‌ 
अन्वेक्षण, अपने और शत्रु के भृत्यो का उपजाप या विद्रोही भाव, अपने 
पक्ष के विषय में शंकाएं और शत्रु के विषय में आश्वासन की नीति, नीति - 
धर्म का अनुसरण, सदा उत्थान का आश्रय, शत्रुओं की अवज्ञा न करता, . 
अनायों का वर्जन या परित्याग । 


बृहस्पति के अनुसार उत्थान राजधर्म का मूल है। उत्थान से ही- 
अमृत प्राप्त हुआ और उत्थान से ही असुरो का संहार हुआ । उत्थान से 
महेन्द्र इन्द्र ने स्वर्ग का राज्य पाया। उत्थानधीर पुरुष जिद्दा से- 
कहने वालो को अपने अधीन कर लेता है। जो केवल वाग्धीर है, उसे 
उत्थानधीर की खुशामद करनो पडती है। उत्थानहीन राजा को शत्रृ 
ऐसे दबा छेते है जैसे विषरहित साप को मनुष्य । - 


भीष्म ने यह कहकर युधिष्ठिर से और भी प्रइन करने को कहा |, 
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जिससे सबका कल्याण हो, वह बताइये । ब्रह्मा ने उसके उपाय के रूप में 
एक छाख अध्यायो का ऐसा शास्त्र बनाया जिसमें धर्म, अर्थ, काम रूप 
तन्रिवर्म का वर्णन था । उसका चौथा विषय मोक्ष था, जिसका पृथक्‌ वर्णन 
किया गया था। भोक्ष से सम्बन्धित सत्त्व, रज, तम, रूपी त्रिवर्ग की व्याख्या 
को गई थी । राजदण्ड जिसका कारण है, ऐसे स्थान, वृद्धि, क्षय, रूप 
त्रिवर्ग का भी उसमें विस्तार था। आत्मा, देश, कार, उपाय, कृत्य, 
सहाय, कारण षाड्गुण्य ( संधि, विग्रह, यान, आसन, सशय, हँधी भाव, ) 
त्रयी, दण्डनीति, आन्वीक्षकी और वार्ता इन बडी बड़ी विद्याओ को 
विस्तार-पूर्वक वहा बताया गया था। असात्यों को रक्षा, प्रणिधि या दूत, 
राजपुत्रों को शिक्षा और रक्षा, चर या गुप्तचर और उनके कार्यो के 
अनेक प्रकार, भिन्न-भिन्न प्रकार के राजदूत ( अनिसृष्ठा्थ शासनहर 
आदि ), साम ( या शान्ति ), उपप्रदान या दान की नीति, भेद, दण्ड, 
उपेक्षा या कूटनीति, मन्त्र अर्थात्‌ मन्त्रिपरिषद्‌ से विचार, भेदार्थ ( भेद- 
नोति का मत ), मन्त्र का विश्वंश या मन्त्रभेद, सिद्धि और असिद्धि का 
फल, विविध नामो वाली संधिया, हीन, मध्यम और उत्तम प्रकार की 
संधिया, भय, शत्रु के साथ व्यवहार मे भय, सत्कार और मित्र का प्रयोग । 


चार प्रकार का यात्राकालर या शत्रु पर चढाई करने के चार अवसर 
( जो थे--१. अपने मित्रो की वृद्धि, २, अपने कोश का भरपूर संग्रह, 
३, शत्रु के मित्रों का नाश, ४. शत्रु के कोश को हानि ), त्रिवर्ग का 
विस्तार, धर्म विजय, अर्थ विजय, असुर विजय, पज्न्चवर्ग ( मन्त्री, राष्ट्र, 
दुर्ग, सेता और कोष ) का उत्तम, मध्यम और अधम भेद से वर्णन, 
प्रकाश दण्ड, अप्रकाश दण्ड, प्रकाश दण्ड के आठ भेद, अप्रकाश या 
परोक्ष दण्ड के अनेक प्रकार, रथ, हाथी घोडे और पैदल-सेना, इन 
चर भेदो का विस्तृत वर्णन, विष्टि या बेगार, नौकारोहो, गुप्तचर तथा 
कर्तव्य का उपदेश देनेवाले गुरु ये सेना के प्रकट अंग थे। सेना के परोक्ष 
उपाय भी कई प्रकार के वर्णित थे, जैसे जंगम ( विचरण करनेवाले सर्पादि 
या साधु ), अजंगम ( वृक्ष, वन, पर्वत आदि ), विष आदि चूर्णयोग अर्थात्‌ 

है 
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सबके प्रति सशंक रहना, प्रमाद-वर्जन, अलब्ध लिप्सा और लरूब्ध का 
संवर्धन, विवुद्ध घन का पात्नों को विधिवत्‌ प्रदान, अर्थ का धर्मार्थ विस्गं, 
कामोपयोग के लिए अर्थ का विनियोग, व्यसन था संकट के निवारण के 
लिए धन का उपयोग ( इस प्रकार चार मार्गो से बढे हुए धन्र का व्यय ), 
इन सब का उस राजशास्त्र ग्रन्थ मे वर्णन था। मृगया, मद्य, युत और 
स्त्री-प्रसंग इन चार कामज व्यसनों का उसमे वर्णन था। क्रोध से 
उत्पन्न छह व्यसन जिनका आधचार्यो ने इस प्रकार वर्णन किया है--- 
वाणी की कटुता, उमग्रता, दण्ड की कठोरता, शरीर को कैद कर लेना, 
किसी को सदा के लिए त्याग देना और आर्थिक हामि पहुँचाना, इनका 
भी उस राजश्ञास्त्र में वर्णन था। विविध प्रकार के यन्त्र और उन यन्त्रों 
की क्रियाएँ, छत्रु राष्ट्र को कुचछ देना ( अवभर्दन ), शर्त्रुसेना 
पर प्रतीघात या आक्रमण, छात्रु के निवास स्थानों को नष्ट-भ्रष्ट करना 
( केतनानां च सझ्लननस्‌ ), शत्रु को राजधानी के चैत्यवृक्षो का विध्वस 
करा देना, पुर या राजधानी का रोध ( घेरा ), कर्मान्त या वास्तुशिल्प 
को इमारतो को नष्ट-अ्रष्ट करना, अपस्कर या रथाड्रों का निर्माण, 
वाहनो से प्रयाण, उपास्या ( सैनिक पडाब ), पणव ( तन्‍्त्रीबद्ध वाद्य ), 
पटह ( ढोल या नगाडा ), भेरी ( दुन्दुभि ) और शंख नामक रणवाद्यों 
का वर्णन, मणि, पशु, पृथ्वी, वस्त्र, दास-दासी तथा सुवर्ण इन छह प्रकार 
के द्रव्यो का अपने लिए उपाजंन, तथा छात्रु के छह मर्मों का वर्णन 
भी उस राजशास्त्र मे था। रूब्ध या प्राप्त हुए राष्ट्र का प्रशमन, सज्जनों 
का पूजन, विद्वानों से ऐक्यभाव या मेलजोल, प्रातः होमविधि या प्रात.कारू 
की आह्िक क्रिया मे भाद्ुलिक द्रव्यो का स्पर्श, शरीर की प्रतिक्रिया 
या वस्त्राभूषणो से सजाना, आहार-योजन या भोजन कर्म, आस्तिक्य 
या देवपूजन, एक होते हुए उत्थान का विचार, सत्य, मघुर वाणी, 
मह नामक उत्सवों और समाजों का करना, इन्द्र्वज क्रिया, सब अधिकरणों 
या सरकारी दफ्तरो मे प्रत्यक्ष और परोक्ष वृत्ति अर्थात्‌ गुप्त और 
प्रकट व्यवहारों का नित्य अवेक्षण भी उस राजश्मास्त्र का विषय था। 
ब्राह्मणों का अदण्ड्यत्व; युवतदण्डता, अनुजीवी और स्वजोति या बच्घु- 
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लक्षण स्पष्ट है। नीति और चार अर्थात्‌ वण्डनीति और युप्तचर ये 
अत्यन्त विपुल या विस्तृत है, जो छोक मे व्याप्त है । उसी पैतामह शास्त्र 
की एक संक्षिप्त विषय सूची दूसरी बार भी दी गई है । उसे दुहराई हुईं 
जानना चाहिए । सहाघस्थिति ( जकक्‍्ष्टापोजीशन ) के अनुसार दोनों को 
आगे-पीछे रख दिया गया है, जैसा महाभारत की शैली में और भी कई 
स्थानों पर पाया जाता है । 


अनुश्रुत्ति है कि ब्रह्मा को उस राजनोति को सबसे पहले भगवान्‌ 
हंंकर ने ग्रहण किया । बहुरूप, विद्यालाक्ष उमापति उन्ही के नाम थे । 
शिवजी ने ब्रह्मा के उस महान्‌ शास्त्र को संक्षिप्त किया, जिसकी संज्ञा 
चेशालाक्ष थी । फिर वह शास्त्र इन्द्र को मिला। इन्द्र ने दशसहख 
अध्यायों मे उसका संक्षेप तैयार किया । बाहुदन्‍्तक आचार्य ने उसे पांच 
सहस्र अध्यायो में संक्षिप्त किया । बृहस्पति ने तीन सहख्र अध्यायों में 
उसे संक्षिप्त रूप प्रदान किया । उसे ही बाहरुपत्य राजशास्त्र कहा जाता 
है । शुक्राचाय ने उसे एक सहस््र अध्यायों में सक्षिप्त रूप दिया । मर्त्य॑ 
मनुष्यों की आयु का 'ह्वास देखकर ऋषि-महषियो ने इस शास्त्र को क्रमशः 
संक्षिप्त बनाया । 


अन्त में यह कहानी दी गई हैं कि सुनीथा का पुत्र वेन दुष्टाचारी 
था। उसके राज्य में निषादो के अत्याचार बढ गए। वैन्य का हनन 
करके ऋषियों ने राज्य पुथु को दिया। वे ही आदिराज कहलाये। 
यह संपूर्ण दण्डनीति पृथु को प्राप्त हुई ( त॑ दण्डनीतिः सकछा श्रिता 
राजन्नरोत्तमस्‌ , १०६ )। पृथु ने ऋषियो से पूछा, “राजधर्म-विषयक इस 
प्रज्ञा को पाकर मैं क्‍या करू ?” ऋषियो ने कहा, “तुम्हे जो धर्म दिखाई 
पडे निडर होकर उसका आचरण करो। प्रिय और अप्रिय का परित्याग 
करके सब प्राणियो में समान व्यवहार करो। काम, क्रोध, लोभ, मोह, 
मान आदि के कारण जो धर्म का उल्लंघन करे उसे दण्ड दो। चौथी 
बात यह है कि मन, कर्म, वचन से तुम प्रतिज्ञा करके राजासन पर बैठो । 


$+ ७३ ; 


बर्णो ओे। 
ओर आशक्षम्मों के घम 
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है । भीष्म ने उत्तर दिया, “महान्‌ धर्म को प्रणाम है। भगवान्‌ कृष्ण को 
प्रणाम है, ब्राह्मणों को प्रणाम है। मैं जब शाइवत धर्मों का वर्णन करता 
हु । अक्रोध, सत्य, दान, क्षमा, निज स्त्रियों में सन्तानोत्पत्ति, शौच, 
इन्द्रिय-निग्रह, अद्रोह, आर्जव, भृत्य-भरण ये “नव सार्ववर्णिका, क्रिया सब 
वर्णों के धर्म है । 

“फेवल ब्राह्मण के धर्म है दम, स्वाष्याय, अध्यापन, दान, यज्ञ, 
अपत्य-सन्तान । राजा क्षत्रिय को चाहिए कि वह दान दे, पर स्वयं न ले । 
यज्ञ करे पर स्वयं न करावें। स्वयं अध्ययन करे, पर अध्यापन-कार्य न 
करे । प्रजाओं का पालन करे । दस्यु-वघ में तित्य उद्यम करे, रण से 
पराक्रम करे | जो सोम यज्ञों से यजन करते है, श्रुतवन्त होते है और जो 
युद्ध मे विजयी होते हैं, वे क्षत्रियो में लोकजित्‌ कहलाते हैं । दस्यु-ताश 
के अतिरिवत क्षत्रिय का और कोई कर्म नहीं है। राजा को उचित है 
कि प्रजाओ को स्वेधर्म मे स्थापित करे। वैश्य का घर्म दान, अध्ययन, 
यज्ञ, शुचिभाव से घन का संचय और पिता के समान पशुपालन है । 
प्रजापति ने पशुओं को जन्म देकर उन्हे वैद्य को दे दिया । भत्त: उनको 
रक्षा वैश्य का मुख्य धर्म है। तीन वर्णों की परिचर्या शूद्र का स्वाभाविक 
कर्म है। अन्य वर्णों को चाहिए कि वे शूद्रों का भरण-पोषण करें 
( अवश्य भरणीयो हि वर्णानां झूठ उच्यते, ६०१३१ ) | वृद्ध और दुर्वल 
हो जाने पर शूद्र की वृत्ति का प्रवन्ध करना चाहिए । उसे आपत्ति के समय 
भी स्वामी का साथ नही छोड़ना चाहिए । प्रजापति ने सब वर्णों के लिए 
यज्ञ मुख्य कर्म बनाया है (यज्ञो मनीषया तात सचवर्णपु भारत, ६०४३) 
सब वर्णों के लिए श्रद्धा ही यज्ञ है ( तस्मात्सवंपु वणपु अ्रद्धायज्ञो 
विधीयते ) | यज्ञ करने की इच्छा रखने वाले वैखानस मुनियो ने यज्ञ के 
विपय में ये गाथा कही है--- 

सूर्योदय से पूर्व या पश्चात्‌ श्रद्धापूर्वक जितेन्द्रिय व्यक्ति को घर्मा- 
नुसार अग्ति से हवन करना चाहिए। इसमे श्रद्धा महत्‌ कारण है। यज्ञों 
के अनेक रूप है, जो नावा कर्मों के फल हैं। ज्ञानपूर्वक निश्चय करके 


हू सागन्‌ ! सुम्र किस इंसा मे विल्दु के साधा दर्शन करना पाहते 
हो ? उसे विशाहप देंगे को में धर ग्रद्या भी माझाए मी देख सशी। 
तुम्टारे हृश्म में और शो इरण हो, में उसे पर्ण कर दूँगा । मारता ने 
कहा, 'निश्सस्देह में छादिदेश भगवान्‌ के दर्शन करना गएाता ३ । मेरी 
इच्छा है कि मे भोगो फो गस्माग पर धर्म परे कामना से अर्प्यवाम 
परों। चाहे मेने पितुष क्षातरपर्मं के द्वारा इस छोको और गध को प्राप्त 
फिया पर जो यह पर्म जादिदेय से प्रयुत हुआ है, उसे में गगी जानता 
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“इन्द्र ने कहां सर्वप्रथम आदि देव नारायण द्वारा 'द्धावणक्ष पाए 
किया गया । कालान्तर में अन्य सब धर्म उसी से निकले।।#दधी क्षान,/ 
धर्म मे सबको प्रतिष्टा है। इसलिए राजघर्म सब घर्मो मे अ छहेत 
पूर्वकाल में विष्णु ने क्षात्रधर्म के द्वारा ही देवों और ऋषियों को रक्षा 
की । यदि भगवान्‌ ने क्षात्रधर्म से असुरों का हनन न किया होता तो न 
ब्राह्मण होते न लोको के आादिकर्ता ब्रह्मा, न सद्धम होता और न आदिधर्म 
ही होते । इस पृथिवी को यदि पराक्रम से भगवान्‌ ने न जीता होता, तो 
चार वर्ण और चार आाश्रमों के धर्म यहां न होते। क्षात्रधर्म से ही 
शतधा रूप में अन्य सब धर्म अस्तित्व में आये। युग-युग में आदिधर्मों 
की प्रवृत्ति इसी कारण हुई है। अतः क्षात्रधर्म को छोक मे ज्येष्धर्म कहा 
जाता है । आत्मत्याग, सब भूतो में अनुकम्पा, लोक का ज्ञान, बच्चनों से 
छुड़ाकर उनका पालन, विषण्ण और पीडित लोगो के मोक्ष, राजाओं के 
क्षात्र धर्म से ही होते है। कामक्रोध से भरे छोग राजा के भय से पाप 
नही करते । दूसरे प्रकार के लोग, जो सज्जन और साधु आचरण वाले 
है, राजधर्म के कारण पुण्य कार्यों में प्रवृत्त रहते है। क्षात्रधर्म छोक 
में ज्येष और सब धर्मों का पारायण है। वही अक्षर ब्रह्म की प्राप्ति 
कराता है और स्वयं अक्षय और सर्वत्र गति रखने वाला है। (अ० ६४) 

“इन्द्र ने पुन कहा, “इस प्रकार सब पराक्रमों से युक्त, क्षात्रधर्म 
सब धर्मो से श्रष्ठ है। हे पाथिव ! आपको उसका पार्ून करना 
चाहिए, नहीं तो प्रजाओं का अभाव हो जायगा। राजा को उचित है कि 
वह भूमि का संस्कार, राज्य का संस्कार, प्रजा-पालन, समर मे प्राण- 
त्याग इन्हें मुख्य धर्म समझे । त्याग को मुन्रियों ने श्रष्ठ कहा है। उनमें 
सर्वश्रेष्ठ वह है जो स्वदेह का त्याग करता है। सब घर्मो का समपंण 
राजधर्म में है, जिसे हे राजनू, आप यहा प्रत्यक्ष देख सकते है। क्षत्रिय 
त्रह्मचारी को उचित है कि विद्याष्ययत्त और गुरुशुश्र॒षा करते समय ही 
क्षात्रधर्म के आदर्श को ग्रहण करे । जब वह गृहस्थ होकर राज्य-सिंहासन 
पर बैठे तब उसे चाहिए कि वर्णाक्षम का पालन करता हुआ उन-उन 


पट : 


न] ्ं रन £ः कं 
दस्यु जातियों का आर्य संस्क्ृति में परिवर्तन 
हमे पाद उगे सगे थी कया भाग्य शाजनीतिश समस्या को लिया 
गया 2। उसे मिसी भागवद विशाई नें राणधर्म दा 2 गर्म शाशबार 
उसका समाधान भी सुझाया >ै। समस्या यो थी कि युग मे पा 
सगेक गिशी जातियां हम उश में था गई भी और में देश मी मिघननिए 

भागों में नस गई थो। ये दग्यभी थी भात। रहती थी सौर भाग्ग 
सामाशिक श्यवस्था में नियमों यो उसोंने रवीवार सही किया था। 
थत या के राणभों मे सामने यर समस्या थो हि।छरें बंगे सामेन 
धर्म मे दोवित किया जाप । गती प्रम्नोगार में भय में शुस आमाम या 
विधय है। सान्याता घात्त ये नाजनी पे। सौद सौर भागवत दोनों थी 
उन्दे मानते ये। घोद्ध गर्य दमयावदान में सास्थायां गे हरि जा पिस्मार 


4. निमर्यादात भिग्गगर्व विधान 
भाएपरतान्‌ थे पान उपाय ॥आ १७७ ३ 
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से वर्णन करते हुए लिखा है कि मान्धाता ने सम्पूर्ण पृथिवी पर धर्म-स्थापना 
करके स्वर्ग या उत्तरकुरु में धर्म स्थापित करने के लिये वहा की यात्रा की 
और असुरों के शरीरो पर अपने घर्मरथ का पहिया चलाया । भागवतों के 
१६ राजाओ की सूची में मान्धाता को विशेष स्थान दिया गया है। उन्हे 
भारतीय महाचक्रवर्ती का प्रतीक समझना चाहिए । उन्होंने इन्द्र से पूछा 
कि हमारे राज्य के भिन्न-भिन्न भागों मे जो विदेशी दस्यु बस गये है, 
उन्हे किस प्रकार धर्मसार्ग मे लाया जाय। यहा पहले १८ प्रकार के उन 
दस्युओं के नाम दिये गये है, जिनमे कितनी ही विदेशों से आई जातिया 
थी और कितनी यही बसनेवाली ऊबड-खाबड जातिया थी जो भारतीय 
संस्कृति मे घुल-मिल नही पाई थी । ये नाम इस प्रकार है-- 

१. यवन, २, किरात, ३. गान्धार, ४. चीन, ५. शवर, ६. बर्बर 
७. शक, ८. तुषार, ९. कडू , १०, पहुव, ११५ आचन्छ्र, १२. मद्बक, 
१३. ओड़, १४. पुलिन्द, १५. रमठ, १६. कंबोज (पाठा० काचा:, वड॒क्षु 
के ऊपरी हिस्से में रहने वाली जाति), १७, स्लेच्छ, और १८. ब्रह्मक्षत्र । 


पहुव--अंग्रेजी मे इनका नाम पार्थियन है, जो ईराव के एक प्रदेश 
पाथिया से आये थे । 


3, यह भध्य एशिया के सुग्ध या सोग्डियाना प्रदेश में रहने वाली जाति 
थी जिसका उल्लेख भागवत के “आमीरकट्टा यवनाः खशादय” में 
आया है। ये मी भागवत सांचे में ढल गये थे । इनमें से अधिकांश 
कांगड़ा में आबाद हुए । 

२. श्रह्मक्षत्र रिच्छवियों का नास था। इन्हें शमंक-चमंक भी कहते 
थे । इनकी राजकुमारी गुप्त सम्राद्‌ चन्द्रयुप्त से ब्याही गईं | तब से 
गुप्त सेना में छिच्छवियों की एक सज़बूत टुकड़ी सी रहने रूगी । 
मत्स्य और लिछझ्ढज पुराणों में इसका उल्केख है। अभी तक कछिच्छ- 
वियो के चंझज अपने को त्रिकर्मा ब्राह्मण कहते हैं । वे ही जेत्थरिया 
था भुइंहार हैं । 


सुपार--मै मो मध्य एथवियां मे शाये दे, हो बोध रंग मे होगे मे 
गाराण होते ?प्याद भी बहछाये थे । 

ओड--पटौसा के क्षादि निवासी । 

पुलिस्द>-शिय शोद में रहना । 

रम5-+पुठ में गजनी गन गाने बाझे ॥ 

फाया .[ वाद्ा० बम्पोशण )। 

में छोग विंग प्रपार भर्मागरण करें, धर्याए्‌ उस धर्म गा पारस बरे 
ते थार्ग धर्म मएसे है ? सास्थाता मे राह परष्ठा कि मेरें उमा मसला 
किस प्रकार एसी अनुशासन मे छा में समगत ही। ऐसी यौस सी शरिप 
माम ने ग्गई जाम ? 

( सदिभेश् फर्म स्थाप्पा। सा ऐे दस्पुणीगन, । ६७)१५ ) 

इसके उत्तर में विश्णुग्पपारो इस्ठ में उसे सस्युओों वो क्षार्य धर्म और 
संस्कृति झा अग बनाने के छिए सिश्नरिरित गठिया दाई । 

१. उसे साहि। कि परारियाश्कि झ्ीमन मैं; निगम छो साय॑गर्मा- 
पलम्वियों में हैं, उगफा सेवन करें। अर्थात्‌ माता-पिता दी गेगानयुष॒पा 
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करें और आचार्य एवं गुरु की सेवा करे तथा आश्रमों में निवास करनेवाले 
ऋषि-मुनियों की सेवा करे। 

२. सब दस्युओं की चाहिए कि राजाओं का अनुशासन मानें और 
उनके प्रति सम्मान प्रकट करें। 

३. वैदिक धर्म की जो क्रिया या कर्मकाड है, उसे वे अपना धर्म समझे ॥ 

( वेद्धमक्रियाश्रेव तेषां धर्मों विधीयते | ७६।१८ ) 

४. पितृयज्ञ अर्थात्‌ यथावत्‌ विधि से श्राद्धकर्म करे । 

५, उन्हें चाहिए कि जनहित के लिए कुएं, बावडी, सडको के किनारे 
प्याऊ ( प्रपा ) और विश्वाम-स्थान बनवावें | 

६. यथाकाल ब्राह्मणो को दान दें। 

७ अहिंसा, सत्य, अक्रोध, शौच, अद्वरोह, इन चरित्र-संबंधी मैतिक 
गुणो का पालन करें। 

८, जीविका के लिए अपने-अपने दाय या उत्तराधिकार का पालन 
अर्थात्‌ जैसी जिसको जीविका है उसी का आचरण करते रहे ( चृत्ति- 
दायानुपालनस्‌ ६।३१९६ ) | 

€. अपने परिवार मे स्त्री-पुत्रों का भरण-पोषण करें । 

१०, सब यज्ञों मे उनके अनुकूछ अच्छी दक्षिणा कल्याणार्थ दें। 

११. सब दस्युओ को चाहिए कि वे पाक यज्ञों का अनुष्ठान करें, 
जिनमे द्रव्य का अच्छा व्यय हो ( पाकयज्ञा महाहश्रा कत्तव्या सब 
दुस्युसिः । ६०।२१ ) 

इस प्रकार धर्म, अर्थ और काम के क्षेत्रों में दस्य नामघारी उन-उन 
जातियो के लिए किस प्रकार का आचरण योग्य था, इसका कुछ. 
चित्र ऊपर दिया गया है। उन्हें आर्य संस्क्रति में छाने के लिए यही 
स्थल और व्यापक प्रकार थे। धर्म का आचरण, नैतिक जीवन, राजघर्म 
का पालन, पारिवारिक जीवन, इनके सार-संभाल एवं अनुष्ठान से शर्नः 
शने: जो यवन-शक-तुपार आदि जातिया थी, वे सब आर्य संस्कृति की 
अग बन गईं और उनमे कोई भी विद्रोही या' अनुशासनविहीन नही 
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रहा । जो भारतीय समाज का साचा था सब उसी में खप गए। ज्ञात 
होता है कि वे यही के आचार्यों औौर गुरुओ से यहा की विद्या और 
घास्‍्त्रों का अध्ययत् करने छगे, जैसा “आचायं-गुरु-सुश्रपा पद से 
ज्ञात होता हैं। देखा-देखो वे अप्ने घरो में घामिक त्योहार और देव- 
ताओ के लिए उत्सवादि भी मनाने लगे, जिन्हें पाक यज्ञ कहा गया है । 


मान्धाता ने पुनः उसी प्रसग को लेकर कहा कि जिन दस्युओ 
अर्थात्‌ विदेशी जंगली जातियो का मैने पहले उल्लेख दिया है, वे दस्यु 
सब वर्णो में है और चारो आम्रमो में विभिन्न लक्षणों को स्वीकार 
रहते हैं। यह बात यथार्थ थी, जैसा कि बिहार के 'शाकलदीपी' मग 
ब्राह्मण और राजस्थान की हृण ब्राह्मण एवं हुण क्षत्रिय जातियो से ज्ञात 
होता हैं। इन्ही में जाठ एवं गुजरों की भी गिनती थी। उन सबको 
आर्य-प्रभाव में लाना आवश्यक था ) 


इन्द्र ने उत्तर दिया, “जब दण्डनीति का नाश हो जाता हूँ और 
राजधर्म का निराकरण हो जाता है तव उन-उन जातियो के राजा 
दुरात्मा हो जाते है। उनके अनुयायी भी विगड जाते है। वे मोह में 
पड जाते है। ऐसे समय में असख्य मनुष्य भिक्षु बन जाते है और 
भाति-भाति के भेप घारण कर लेते है । सत्ययुग का लोप होने से चारो 
आश्रमों में व्यक्ति नाना रूप घारण कर लेते है। वे लोग प्राचीन धर्मो 
फो अनसुना करके काम ओर क्रोष के वश में हो जाते हैं। मनमाना 
व्यवहार करने लगते हैँ तथा उत्पय में पड जाते हैं। जब महात्मा 
राजाओ द्वारा दण्डनीति के प्रयोग से पाप की निवृत्ति की जाती है तब 
घाण्वत धर्म विचलित नहीं होता हैं। जो परछोक, गुरु और राजा को 
नहीं मानता उसका यज्ञ करना, श्राद्ध करना निष्फल हैं । मनुष्यों के 
अधिपति राजा को, जिसके शरीर में आठ लछोकपालो के अथ है, 
देवता भी मानते हैं। जिस प्रजापति ने यह सारा विश्व रचा है, वह 
प्रवृत्ति और निवृत्ति धर्मो के लिए क्षात्र धर्म की ओर ध्यान देता हैं! वह 
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मेरे लिए मान्य और पृज्य है, क्योकि क्षात्र धर्म की प्रतिष्ठा प्रवृत्ति धर्म 
में ही है।' 

भीष्म ने कहा, “इस प्रकार जब धर्म का ठीक आचरण होने रूगा 
तब किसो का साहस क्षात्र धर्म की अवहेलना करने का न हुआ। 
तुम अपने राज्य मे आरंभ से ही चक्र का प्रवतंत करो, अर्थात्‌ चक्रवर्ती 
के दायित्व का वहन करो । आरंभ से ही परम पुरुष भगवान्‌ विष्णु 
की शरण में जाओ, तो तुम्हे चक्र-प्रवर्तन में कोई कठिनाई न होगी, 
ऐसा मेरा मत है।' 

ज्ञात होता है कि अतिम इलोक में भीष्म ने चक्रपुरुष या विष्णु 
के चक्रपुरुप की ओर ध्यान दिलाया है, जिसके अनुसार समस्त राज्य 
को चक्रपुरुष के नारायणी स्वरूप और, दुर्घर्ष स्वरूप का अंग माना 
जाता था । राजा का जैसा सकल्प होता था वैसा ही वह राज्य को ढाल 


लेता था। चक्र पुरुष का पूरा स्वरूप 'अहिबुंष्त्य संहिता में बताया 
गया है, जो गुप्त युग के भागवतो का महान्‌ ग्रंथ है । 


युधिष्ठिर ने कथा का पहला सूत्र जोडते हुए कहा, “मैने सुना है 
आश्रम चार होते है । हे पितामह, उनकी व्याख्या कीजिये ।” उत्तर से 
भीष्स ने चार आश्रमो के कर्मो को राजधर्म में ही घटाकर गृहस्थ आश्रम 
को सबसे बडा बताया। काम-द्ेष-रहित दण्डनीति का सेवन करने से 
राजा मानो सम्यास आश्रम का ( भैक्ष्याश्रम ) का पाछन करता हैँ। जो 
धनसंग्रह और उसके त्याग को निग्नह एवं अनुग्रह को वीरोचित वृत्ति 
से जानता है, वह गृहस्थ आश्रम का फल प्राप्त करता है ( क्षेमाश्रम- 
पद सवेत्‌ ६६६ ) । ज्ञाति संबंधियों, और मित्रो का विपत्ति मे जो उद्धार 
करता है, वह ब्रह्मचर्य आश्रम ( दीक्षाअ्रमपद भवेत्‌ ६६७ ) का फल 
पाता हैं । जो राजा अपने आह्लिक का ठीक से निर्वाह करता है और 
भूत तथा पितृयज्ञों को करता हैं, वह वानप्रस्थ ( वन्याश्रमपद॑ं भवेत्त्‌ 
६६।८ ) का फल प्राप्त करता है । सब भूतोी का पालन और राष्ट्र 
के पालन से राजा वानप्रस्थ आश्रम का फल प्राप्त करता है। 


वेदाष्ययन, क्षमा, आचार्य-पूजा, उपाध्याय की सेवा से राजा को ब्रह्मचयं॑ 
छू 
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भाश्रम का फू मिलता है। सब प्राणियों भें कुटिलता-शठता-रहित 
व्यवहार करने से राजा को ब्रह्मचर्य आाश्षम का फल मिलता है। 
वानप्रस्य-त्राह्मणो और त्रविद्य ब्राह्मणो मे धन का वितरण करने से राजा 
को वानप्रस्थ का फल मिलता है । 

“सब भूतो में अनुकम्पा और दया भाव रखने से राजा को चासे 
भाश्रमो का फल राजवबर्म से ही मिल जाता है ( सर्वावस्थ पढ भवेत्‌ 
६६।१३ )। जिन प्राणियों के साथ बलात्कार किया गया हैं, उन 
शरणागतों की रक्षा से राजा को गृहस्थ आश्रम का फल मिल जाता है। 
चराचर भूतों को रक्षा और यथायोग्य पूजा करने से भी राजा को 
गृहस्थ आश्रम का फल मिलता हैं। ज्येछातिज्येए पत्नियो, भाइयो, वेदे- 
पोतो का पालन करने से राजा गृहस्थ आश्रम की तपदचर्या करता है। 
साथु मौर पूज्य लोगो के पालन से राजा को राजधर्म में ही गृहस्थ आश्रम 
का फल मिल जाता हैं। जो राजा सब आश्रमो के अनुयायियों को अपने 
राजभवन में भोजन देता हूं, उसे गृहस्थ आश्रम का पूरा फल मिल जाता 
हैँ । जो ब्रह्म के बनाये हुए धर्म में स्थित रहता है, उसे राजघर्म में ही 
सब घर्मो का फल मिलता है ।” भीष्म के कहने का मतलूव था कि राजा 
के लिए राजधर्स का यथावत्‌ पालन ही मुख्य कर्तव्य है। उसे उसी से 
चारो आश्रमो का पूरा फल मिकू जाता है. और अछूग-अरूग धर्मो में 
भटकना नही पठत्ता । देशवर्म और कुछूधर्मों का पालन करने से राजा को 
सब धर्मों का अपने आसन पर बैठे ही फल मिल जाता है । जिस राजा 
के राज्य में धर्म-कुशछ लोग धर्म का पालन करते है, उस राजा को भो 
उनके धर्म का एक चौथाई अद्न-प्राप्त हो जाता हैं। जो इस काम में 
रक्षक या सहायक वनकर राजा की सहायता करते है, उनको भी उस 
पुण्य का चोबाई अथ प्राप्त होता हैं। सब आश्रमों में गृहस्थ आश्रम 
सब से अधिऊ दीप्त-निव्चय वाला हैं। यह सब से पवित्र हैं। हम सब 
पसी वो उपासना करते हैं। वनो में और चारो आश्रमो में जितना धर्म 
हैं उन सबको तुम राजथर्म से हो प्राप्त करोगे ।” ( अ० ६६ ) ७ 
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युधिष्टिर ने प्रइन का मुंह खोलते हुए फिर पूछा, “हे पितामह, 
आपने चार आश्रम और चार वर्ण कहे, किन्तु राष्ट्र का मुख्य कर्तव्य 
कया है, यह भी बताइये ।”! 


भीष्म ने कहना प्रारंभ किया, “राष्ट्र के लिए मुख्य कार्य यह है कि 
अपने यहा किसी व्यवित को राजा के पद पर अभिषिक्‍त करे, क्योकि 
अराजक राष्ट्र मे धर्म नही ठहरता । वहां छोग एक दूसरे को हडप जाते 
है। अराजक राष्ट्र को घिवकार है। जो राजा का वरण करता हैं वह 
इन्द्र का ही वरण करता है, ऐसी श्रुति है। देवो मे जो इन्द्र है, वही 
मनुष्यो में राजा है। अराजक राष्ट्र मे नही बसना चाहिए, यह वेदों का 
मत है । अराजक राष्ट्र मे अग्ति द्रव्य को देवों के पास नही ले जाती । 
अराजक राष्ट्र से अधिक पाप अन्य कुछ नही हैं । 


“जो बिना गरम किये झुक जाता है, उसे तपाना नही पडता हैं । जो 
गाय दुहने में सहेज होती है, उसे कोई कष्ट नही देता । जो काष्ठ स्वयं 
झुका हुआ है, उसे नवाना नहीं पड़ता । इन उपमाओं को देखकर 
बलवान्‌ के सामने स्वयं झुक जाना चाहिए | जो बलवान्‌ के सामने झुकता 
है, मानो इन्द्र के सामने झुकता है । अत भूति चाहने वाले को सर्वप्रथम 
राजा का वरण करना चाहिए । अराजक राष्ट्र में रहने वाले के लिए 
धन और स्त्री का कोई अर्थ नही । जराजक राष्ट्र मे दुसरे के धन को 
हरनेवाला बहुत प्रसन्न होता है, पर जब उसके धन को भी दूसरे हरते है 
तब उसे राजा की आवश्यकता का अनुभव होता है । अराजक अवस्था 
में पापी भी सुखी नही होते, वर्योकि एक के घन को दो और दो की संपत्ति 
* को बहुत:से हर लेते है । अराजक राष्ट्र में अदास को दास बना लेते है 


र्कः चों 


ढ़ 
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और स्त्रियों को हर ले जाते है, यह देखकर देवो ने प्रजापालन रूप 
राजधर्म की व्यवस्था की । 

“यदि लोक में राजा दण्ड का घारण करनेवाला न हो तो बलवान्‌ 
ईनर्वलो को ऐसे खा ले जैसे जल में बडी मछलो छोटी मछली को । हमने 
सुना है कि पूर्वकाल में प्रजाएं विना राजा के नष्ट हो गईं | जैसे जल में 
मछलियो का जीवन होता है, वेसे ही उन्होंने एक दूसरे को खा डाला । 
हमने सुना है कि उस अवस्था में प्रजाओ ने मिलकर आपस में एक 
समझौता किया और कुछ शर्तें तय को ( समेत्य ततश्चक्र. समयानिति न 
श्रुतत््‌ ६७१८) । हममें जो वाणी में क्रर हो, दण्ड में कठोर हो जो 
पारदारिक हो, जो हमारे घन का हरण करे, उसका त्याग कर देना चाहिए--- 
इस प्रकार सब वर्णो को आश्वस्त करने के लिए उन्होने 'समय' स्थिर 
किया । तब भी वे दु खो होकर प्रजापति के पास गये और कहने लगे--- 
“भगवन्‌, बिना राजा ( ईश्वर ) के हम नष्ट हो रहे हैं । हमे राजा (ईव्वर) 
दीजिये, हम मिककर जिसकी पूजा करें और जो हमारा पालन करे | 
ब्रह्म ने मनु को उनका राजा बनाया, किन्तु मनु ने इसे पसन्द नही 
किया । उसने कहा, “मै इस क्रूर कर्म से डरता ह्‌। राज्य बहुत दुष्कर 
है, विशेषकर मिथ्याचरण करनेवाले मनुष्यो में यह और भी कठिन है ।' 
प्रजाओ ने मनु से कहा-- 

'आप डरें नही, पाप तो करने वाले को लगेगा । और फिर हम छोग 
फोगवृद्धि के लिए आप को पचास पशुओं में से एक पशु, सुवर्ण की 
तोल का पचासवा भाग और घान्य की उपज का दसवा भाग देंगे। 
अनुष्यो में प्रधान जपने शास्त्र और वाहन लेकर आपके पीछे चलेंगे। 
आपने सुरक्षित प्रजाएं जो धर्म करेंगी, उसका चौथा भाग आपको प्राप्त 
होगा । उत्त सहज प्राप्य धर्म से प्रसन्न होकर आप हमारी रक्षा करें, 
जँमे देवराज इन्द्र देवों की करता हूँ। जञीघ्र विजय के लिए,निकलियें, 
शत्रुओं का मानमर्दन कोजिये । हममें धर्म को सदा जय हो ।” यह सुनकर 
भहातेनस्वरी मनु बडी सेना के साथ विजय के लिए निकले | राजा की 
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महिमा देखकर सब लोग भयहीन हो गये और सबसे धर्म मे मन लगाया । 
तब राजा ने सारी पृथिवी का पर्यटन किया और पापियों के पाप छुडाकर 
उन्हें धर्म मे लगाया । इसलिए पृथिवी के जो मनुष्य अपना कल्याण चाहे 
वे सर्वप्रथम राजा का वरण करें। शिष्य जैसे गुरु को, ऐसे ही प्रजाएं 
राजा को भक्तिपूर्वक प्रणाम करें। राजा का शत्रुओ से पराभव सबको 
असुखावह होता है। अत. प्रजाओ को उचित है कि छत्र, वाहन, वस्त्र, 
आमरण, भोजन पान, आसन, शबय्या और सब उपकरण राजा को 
प्रदान करें। राजा को गुप्तात्मा, दुराधर्प, प्रसन्न मुख से भाषण करने 
वाला, श्रुतज्ञ, दुढ भक्त, दानी, जितेन्द्रिय, मृदु और सरल होना चाहिए ।” 

इस प्रकरण में भीष्म ने राजतीति के एक महत्त्वपूर्ण सिद्धान्त का 
वर्णव किया है कि राजा की उत्पत्ति कैसे हुईं। इसमे तीन तत्त्व है । 
पहला यह कि प्रजाएं मात्स्यत्याय से रहती थी और वे नष्ट होने लूगी । 
दूसरा यह कि इस स्थिति से अपना उद्धार करने के लिए उन्होने राजा 
का वरण किया । तीसरी बात यह कि राजा के और प्रजाओं के बीच 
एक शर्तनामा तय हुआ जिसके अनुसार प्रजाओं ने राजा को कर देना 
स्वीकार किया और राजा ने उनकी रक्षा और पारून का दायित्व लिया। 
भारतोय राजश्यास्त्र का यह महत्त्वपूर्ण सिद्धान्त पश्चिमी राजशास्त्र मे 
भी पाया जाता है, जहां इसे सामाजिक समय या सोशल काप्ट्रेक्ट का 
सिद्धान्त कहते है । (अ०६७) ७ 
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युधिष्टिर ने पूछा, “हे पितामह, यद्यपि राजा मनुष्य है, फिर भी उसे 
देग्ता क्यो कहते हैं ?” भीष्म ने कहा, “इस विपय में एक वसुमना नामक 
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राजा ने बृहस्पति से यही प्रइन किया था । राजा को विनय या अनुद्यासत 
का ज्ञान था और वह अपने राज्य में वैनयिक सवधी सब कर्मों का 
संपादन कर चुका था । 
वैनथिक पारिभापिक शब्द था। उसकी व्याख्या पाणिनि और 
कौटिल्य ने की हैं) वैनयिक--( विनयादिभ्यएकू ७३४ ) यह पूृत्र 
अति महत्त्वपूर्ण है। विनयादि गण में पठित कई दाब्द छासन की 
जीवित परपरा से लिए गये थे। 'विनयः एवं वैनयिक' अर्थात्‌ 
विनय शब्द से स्वार्थ में 'क' प्रत्यय जोडकर वेनयिक सिद्ध होता है । 
इसका तात्पर्य यह हैं कि विनय और बैनयिक दोनो छाब्दः के अथ में 
अन्तर न था। हाँ, वैनयिक शब्द अधिक गौरवपूर्ण और व्यंजक था। 
इसी प्रकार सामयक और भौपयिक, सामयाचारिक भादि शब्द थे। 
राजा, राजकुमार, राजपुरुष, प्रजा आदि के लिए अनुशासन की शिक्षा 
को कौटिल्य ने 'विनयाधिकार' कहा है | वस्तुत विनय ही राज्य का मूल 
हैं। विनय या वैनयिक के अभाव में घर्ममूलक राज्य की कल्पना असभव 
समझी जाती थी। राज्य को अराजक जनपद की स्थिति ग्रस लेती थी। 
घान्तिपर्व का ६८ वा अध्याय वैनयिक के आदर्श की व्याख्या करता है । 
यूनान के पुरराज्यों में तीन आदर्शो के समन्वय की कल्पना को गई थी--- 
उन्नति की पूर्णतम अवस्था को प्राप्त हुआ राज्य, उच्चतम नीतिघर्म, 
उत्डएत्तम नागरिक । ये तोनो एक दूसरे से अभिन्न और एक दूसरे के 
मूल समझे जाते थे। ठीक इसो प्रकार भारतीय जनपदो के युग में 
धर्म, घामिक राजा, राप्ट्र और धामिक प्रजा या छोक, इन तीनों 
के मह अस्तित्व था पारस्परिक अविनाभाव को कल्पना थी। इसे ही 
बैनयिक आदर्ण माना जाता था । कोसल देश के विनयज्ञ राजा वसुमना 
ने अपने राज्य में बैनयिक आदर्ण की स्थापना की ( सबब सेनयिक ऋृत्या 
विनगज्ञ0, जान्तिपव ६८।४ ) 
यह मर्वभृतहितनिरत राप्य की विधि थी, जिसमे प्रजाए अन्यन्त 
प्त॒ प्राप्त कर सकती थी । इसके लिए तीन बातें आवश्यक थी। एक 


(| 
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धर्म, दूसरे धर्म-परायण प्रजाएं और तीसरे धर्म-मुलक राज्य । वैनयिक 
राज्य के विषय में युधिष्ठिर ने ये प्रश्न पूछे, “किस उपाय से प्रजाओं को 
वृद्धि होती है और किस प्रकार उनका क्षय हो जाता हैं ? किसकी पूजा 
से उन्हें अत्यन्त सुख प्राप्त होता है ?” बृहस्पति ने जो कौसल्य सुप्रभ को 
निश्चित उत्तर दिया था वह भीष्म ने कहा, “धर्म का मूल राज्य है । 
राजा के भय से प्रजाएं एक-दूसरे का भक्षण नहीं करती । राजा ही 
धर्म के द्वारा सब लोगो को प्रसन्न रखता है। बिना चन्द्न-सुर्य के जैसे लोक 
को अन्धकार ग्रस लेता है, वैसे हो बिना राजा के प्रजाएं अन्धकार के 
गड़ढे में विलोन हो जाती है। जैसे बिना पानो के मछलियाँ दुःखी होती 
है, वेसे ही बिना राजा के प्रजाएं ।” 


इसके अनन्तर १६ इलोको में अराजक जनपद का एक गीत दिया 
गया है, जिसकी टेक है--यदि राजा न पालयेत्‌ । बलवान्‌ दुर्बलो का 
माल-असवाव लूट लें और जबरदस्ती उन्हे मार डालें, य|द राजा पारून 
न करे। सवारी, वस्त्र, अलंकार और विविध रत्नो को पापी लोग बलपूर्वक 
हर ले, यदि राजा पालन करने वाला न हो। यह वस्तु मेरी है, ऐसा 
विश्वास किसी को न हो और विश्व का लोप हो जाय, यदि राजा 
पालन न करे । माता, पितर, वृद्ध, आचार्य, अतिथि, गुरु इन्हे सब लोग 
कप्ट देने ऊगें या हिसा कर दें, यदि राजा पालन न करे । धर्म का आचरण 
करने वालो पर दस्त्राधात हो, सब लोग अधर्म का आश्रय ले लें, यदि 
राजा पालन न करे। अर्थवान्‌ व्यक्तियों का वध, वन्धन भौर क्लेश होने 
लगे और ममत्व का भाव न रहे, यदि राजा पाकून न करे। लोगों 
के घरो मे सव कुछ शून्य हो जाय, सब कुछ दस्युओ के अधोन हो जाय 
और सव लोगो की स्थिति नरक जैसी हो जाय, यदि राजा पालन न 
करे। न पशुपालन करने वाले हो, न कृषि हो और न वणिक्‌ का कर्म 
हो, धर्म और वेद-विद्या डूव जाय, यदि राजा पालन न करे । आप्तदक्षिणा 
वाले विधिवत्‌ यज्ञ, समाज-उत्सव और विवाह आदि भी न मनाये जाय॑, 
यदि राजा पालन न करे। न साड़ छोडे जाय॑, न दही-दूध के गगरे मये 
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जाय और न न्‍्वालो के ग्राम हो, यदि राजा पान न करें। यह लोक 
भयभीत और उद्विग्न होकर हाहाकार करता हुआ क्षणभर में नष्ट हो जाय, 
यदि राजा पालन न करे। दक्षिणायुक्त संवत्सर यज्ञ निर्भय रूप में न चल 
सके, यदि राजा पालन न करे। तपस्वी ब्राह्मण चार वेदो का अध्ययन न 
कर सके, विद्या मे और तप में निष्णात तपस्वी ब्राह्मण तप म करें, यदि 
राजा पालन न करें। दाहिना हाथ वाए हाथ की चोरी कर ले, जलाशयो 
के सेतु टूट-फूट जाय, सब लोग भयात्त होकर इधर इधर-उधर भाग जाय, 
यदि राजा पालन न करे। ब्राह्मण और अन्य वर्ण के लोग हनव 
के भय से धर्म का स्पर्श भी न कर सकें, कर्म कर्त्ता स्वेच्छा बरतने 
लगें, सव लोग नोति का मार्ग छोड दें, भ्रष्ट हो जाय, राष्ट्र में दु्िक्ष 
हो जाय, यदि राजा पालन न करे | जब राजा राष्ट्र की रक्षा करता 
है, तो घर छोडकर भागे हुए लोग फिर लौट आते है और द्वार के वाहर 
निडर होकर सोते है । 

यह गीत रामायण और महाभारत के अराजक जनपद गोतो से 
मिलता हैं। राजा को मनुप्य जानकर उसका कभी अपमान न करें। 
राजा मनुप्य रुप में वडा देवता है । 

इसके अनन्तर युधिप्टिर ने जनवद रक्षा और गुप्तचरों की नियुवित 
के विपय में प्रदनन किया । भीष्म ने उत्तर का आरम्भ इस प्रकार किया कि 
राजा को सर्व प्रथम आत्म-विजयी होना चाहिए | आत्म-विजय से ही शात्रु 
वश में किये जाते हैँ । व्यवहार पक्ष का अवलूम्बन करते हुए उन्होने 
कहा, “राजा को चाहिए कि अपने दुर्ग में और सधि-स्थलो में सैनिक 
टुकडियों की नियुक्ति करे । नगर, उपदन और उद्यानों में भी चौकियों 
की स्थापना करे । नगर और पुर के नव संस्थान या कार्याल्यों मे भी 
गृत्म या सनिको को रवसे । इस प्रवार रक्षक चौकियों का प्रवन्ध करके 
गुप्तचरों का प्रवन्ध करे जो वहरे और बन्यों के सदश व्यवहार करें। 
अमात्यो और पत्रों दा व्यवहार जानने के लिए गुप्तचरों का व्यवहार 
लावश्यक हूं । पुर, जनपद और सामन्त राज्यों में उन्हें उस प्रकार ।नयुकत 
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अ० ६८-७३ | ७८. राजा का देवत्व विचार छ्दे 
करे कि वे एक दूसरे को न जानते हों । हाट-बानारों मे, भिक्षुओ के 
विहारो भे ओर प्रमाद ग्रोप्ठियों में भी गुप्तचरों की नियुक्ति होती 
चाहिए। वेश, चत््वर, सभा, आराम और उद्यान्त मे सबंत्र गुप्तचर 
आवश्यक है । राजा को चाहिए कि बलवान के साथ और निर्वल के 
भी साथ मंत्रियों की सलाह से सन्धि करे । दण्डनीति और राजा का मेल 
आवश्यक है ।” यहाँ भीष्म ने प्राचीन राजधर्म के बहुत बडे सिद्धान्त का 
वर्णन किया है-- 

कालो वा कारणं राज्ञो राजा वा कालकारणम्‌। 

इति ते संशयो मा भूद्‌ राजा कालस्यथ कारणम्‌ ॥। (७०६ ) 

“काल राजा को बनाता है या राजा काल को बनाता है, इस विषय 
में कभी सन्देह सत करना क्योकि राजा ही काल को वनानेवाला है। 
सतयुग की पहचान यटी है कि उसमें जगत्‌ में धर्म दिखलाई देता है, 
अधर्म कहो नही होता । लोक में जब सतयुग होता है तो ये-ये बातें नही 
होती । जब वैदिक कर्म किये जाते है तो लोक में अल्पायु और व्याधियाँ 
नही होती । लोग क्रूर नही होते । धरतो विना जोते-बोये धान्य देती 
हैं। ये सतयुग के चिह्न है । जब राजा दण्डनीति के तीन अंशों का पालन 
करता है तो वह नेता युग है । जब दण्डनीति के केवल दो अंग रह जाते 
है तो वह द्वापर युग कहलाता हैं। जब राजा दण्डनीति को सर्वथा त्याग 
देता है तो वह कलियुग है । कलि में अधर्म वढ जाता हैं और सबका मन 
अधर्म की ओर ही झुक जाता हैं।” इस प्रकार चार युगो की नयी 
परिभाषा करते हुए राजधर्म का दण्डनीति के साथ घनिष्ठ सम्बन्ध 
वततलाया गया हैं। जो राजा अपने राज्य मे सतयुग की स्थापना करता 
है वह स्वर्ग मे सुख भोगता है--ऋछदय हि राज्य पदसेन्द्रमाहुः 
(रघुवंश २। ५०) । राजा का दण्डनीति युकत होना यही प्रजा का 
पतन्‍म धर्म हैं । 

इसके अनन्तर भीष्म ने राजा के व्यवहार के लिए ३६ राजगुणों को 
व्याख्या की । राजा को चाहिए कि प्रजाओ के साथ मालाकार जैसा व्यवहार 
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करे, अंगारक या कोयले फेंकने वाले जैसा नही । राज्य की रचा करे, यही 
संव धर्मों का सार हैं। ( तस्मादेव॑ परं॑ धम भन्‍्यन्ते ध्ंकोविदा' 
यद्ाजा रक्षणे युक्तो भूतेपु कुरुते दयाम्‌ ॥ ७२।२७ ) ७ 


३ ७9७ ३ 


ब्रह्म-क्षत्र का सम्मिलित आदर्श 


अगले अध्याय में ऐल पुरुरवा और कश्यप के संवाद के रूप में राजा के 

लिये अच्छे पुरोहित की प्रशसा की गई है, और उस वैदिक सिद्धात की 
व्याव्या है, जिसके अनुसार पुरोहित ब्राह्मण और क्षत्रिय राजा एक दूसरे 
से मिलकर रहते है (यन्न ब्रह्म च क्षत्र च सम्य वी चरत" सह । अथववेद, 
बह्मक्षत्र हि सवपा धर्मात्मा मूछमुच्यते ७४।५ )। जव क्षत्रिय ब्राह्मण 
पुरोहित को त्याग देते है, तो उस राजा के राज्य में न वृषभ वोझा ढो 
सकते है और न दही-दूघ के मठके महे जाते है और न यज्ञ होता है । 
वेदिक स्वाब्याय का क्रम टूट जाता है और सारे राज्य में दस्थु वढ 
जाते है । ब्रह्म और क्षत्र एक दूसरे के आधे है। ये दोनो एक दूमरे के 
अनुकूल रहकर ही महत्ती श्री का सवर्धन करते हैं । इनके आपसी विरोध 
से सब कुछ संप्रमृढ हो जाता है। यहाँ उस स्धि पुराण का उल्लेख है 
ज्मिका वर्णन पाणिनि ने मिश्र॑ चानुपस्वगंमसन्धी ( ६१२।१७५४ ) सूत्र 
में किया है जिसके अनुसार ब्राह्मण मन्नी और क्षत्रिय राजा एक दूसरे से 
मिलआर रहते थे । कौटित्य के :न्‍्य में ब्रह्म-क्षत्र की सधि का जो परम्परागत 
थ॑ था, बह काशिका के उदाहरण में मिलता है. ( ब्राह्मणसिश्रो राजा । 
ब्राह्मण सह सठ्िता एकार्थ्यमापन्ष )। दोनों के छिए इस पुराण सधि 
| पालन आपश्यक्ष था । उनके उदाहरण मगधराज अजातशथन्रु और 
नेके महामन्त्रों वर्षकार, कोणछराज विदडम के महामन्म्री दीर्घचारायण, 
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वत्सराज उदयन के महामन्त्री यौगन्‍्धरायण, मगधाधिपति चन्द्रगुप्त मौर्य 
के मन्त्री आचार्य चाणक्य, अशोक के राघगुप्त, अवन्तिराज महापालक 
के महामन्त्री आचार्य पिशुन, चण्डप्रद्योत के भरत रोहक, अवन्तिराज 
अंशुमुख के आचार्य घोटमुख, कोसलरूराज पर॑ंतप के कणिडृूभारहाज, 
पञ्चालराज ब्रह्मदत्त के आचार्य बाश्नव्य आदि नामों से मिलते है । यदि 
ब्राह्मण रूपी ब्रह्मवृक्ष की रक्षा की जाय तो वह मधु और सुवर्ण की 
वृष्टि करता है और यदि उसकी रक्षा न की जाय तो वह आँसुओ से रोता 
हैं । ऐल कद्यप-संबाद के रूप मे ब्रह्म और क्षत्र के धर्म का वर्णन किया 
गया है और पाप और पुण्य का सुन्दर चित्र खीचा गया है। 
इस वर्णव का यह इलोक अत्ति उदात्त हैं । 


पुण्यस्य छोको मधुमाद्‌ घृताचिहिरण्यज्योतिरम्ततस्य नासिः। 
सन्न प्रेत्य मोदते ब्रह्मचारी न तन्न झूत्युन जरा नोत दुःखस्‌ ॥ (२६।७४) 
इन बडे और, तेजस्वी इलोकों की रचना किसी प्राचीन वैदिक चरण 
में हुई जान पड़ती है । ( अ० ७४ ) 
अध्याय ७५ में मचकुन्द और वैश्रवण के संवाद के रूप मे यह कहा 
गया है कि कुबेर ने मुचकुन्द को राज्य देने की इच्छा प्रकट की, किन्तु 
मुचकुन्द ने उसे लेने से इन्कार कर दिया जिसे उसने स्वयं अपने वाहुबल 
से न जीता हो । 
नाहं राज्यं सवद्दोत्त भोक्तुमिच्छामि पार्थिव । 
बाहुवीर्याजितं राज्यमइदीयासिति कासये ॥ ( ७७१८ ) 
राजा के लिए एक आचार धर्म यह भी कहा गया है कि यदि वह 
चोरो किये हुए घन का पता न लगा सके, तो अपने कोश से उसकी 
पूर्ति करे ।' 





ष््‌ ढ शक 
३, प्रत्याहतु सशक्यं स्थात्‌ घन॑ चोरेह॒तं यदि । 
स्वकोशात्तत्‌ प्रदेयं स्थात्‌ अशक्तेनोपजीवता ॥ (७६।३०) 


७६ सारत-साविन्नी [ १२. शान्तिपर्व 


अध्याय ७८ में ३४ श्लोको का गीत है, जिसे केकय देश के राजा ने 
राक्षस और दस्युओ के निराकरण के लिए गाया था। इस गान का 
पहला इलोक वही है, जो छान्दोग्य उपनिपद्‌ में मिलता है-- 
न में स्तेनो जनपदे न कठयों न मच्यपप्॥ * 
नानाहिताग्निर्नायज्वा सामकान्तरमाविशः ॥ 


इस प्रकार के राजधर्मं विषयक कई गीतो को यहाँ उद्धत किया गया 
हैं। ज्ञात होता है कि जनपद युग में उनकी रचना ग्रामोण कविता के 
रूप में हुई थी । ( अ० ७८ ) 


छोटा काम भो बिना सहायको के नही होता, तो फिर राज्य-प्रवन्ध 
जैसे महत्त्वपूर्ण काय॑ का तो क्या कहना ? गत राजा को चाहिए कि 
ऋत्विक, आचार्य और सर्वथा नीतिगुणों में परिपक्व सचिवो को राजकार्य 
में सहायक नियुक्त करे । राजा को सदा प्रमाद-रहित होकर कार्य करना 
चाहिए । 

अध्याप ८२ में राजधर्म की एक कठिन समस्या को लिया गया है 
भौर क्ृष्ण-नारद-सवाद के सर्प में इस वात की मीमासा की गई हैं कि 
गणराज्यो में जो दल का नेता हो, उसे अपने ज्ञाति, बन्युवान्धव और 
ओर मित्रो के साथ किस प्रकार का व्यवहार करना चाहिए। इसका सार 
यह है कि गण के नेता को स्वजनों देः कडवें वचन अपनी मीठो वाणी से 
सहने चाहिएं, यह एक ऐसा शस्त्र है जो लोहे सेन बना होने पर 
भी बडा कारगर होता हैं । 

कृष्णने कहा, “जो राज्य का परम मन्त्र या वडा रहस्य हो, उसे 
अनुहत्‌ व्यक्ति पर प्रकट नहीं करना चाहिए । मैं कहने के लिए तो ऐश्वर्य 
का भोकता है, किन्तु मुझे अपने ज्ञाति जनो का दास्य करना पटता है 
( दास्यसेंद्ययबादेन ज्ञातीना ये क्रोस्यहम्‌ )। में इस समय अधिकारों 
का अर्पनोकता हैँ, अर्थात्‌ आावा अधिकार मुझमें है और आधा आहुक में 
है। अपने ज्ञातिजन के दुरफ्त या कडवे वचन को मैं क्षमा करता हूँ। 
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मेरा हृदय मुझे ऐसे मथ रहा है जैसे अग्नि उत्पन्न करने वाला 
अरणि को मथता है। उनके दुरुकत वचन मुझे नित्य जलाते रहते है । 
संकर्पण को अपने बल का अभिमान हैं और गद को अपनी सुकुमारता 
का।, वें मुझे सहयोग नही देते। प्रद्यम्न को रूप का अभिमान है, 
इसलिए में असहाय रह जाता हूँ । और भी अन्धक वृष्णियों के दूसरे 
नेता अपने आपको महाभाग्यशाली समझ कर मेरी पहुँच से बाहर है 
और अपने-अपने उत्थानकार्य मे छूगे रहते है। जिसका वे साथ 
नही देते वह कही का नही रहता और जिसका वे साथ दें उसके लिए 
भी मुश्किल है। इधर कुआँ और उधर खाई--इन दोनो के बीच में 
मैं किसी एक को नहीं चुन पाता । आहुक या अक्रर जिसके विपक्ष मे 
हो, उसके लिए उससे दुःख की बात क्या हो सकती हैं। और जिसके 
पक्ष में हो उसके लिए भो अधिक दुःख क्‍या होगा ? मेरी हालत दो 
जुवारियो को माँ के समान है, जो एक की जय मनाती है और दूसरे की 
हार भी नही चाहती । अपने स्वजनो और निजी हित के इस संघर्ष में 
जो ठीक हो, वह मुझसे कहिये ।”” 

नारद ने उत्तर दिया, “दो प्रकार की आपत्तियाँ होती हैं। एक 
याहरी और दूसरी भीतरी । उनमे जो भीतरी आपत्ति है, वह तुम्हारे 
निजी कर्म से उत्पन्त हुई है और वही अधिक कठिन है। अक्रर और भोज 
ये सब तुम्हारे ही वंश में उत्पन्न होकर ऐश्वर्य का उपभोग कर रहे है, 
ओर तुम्हें दु.ख दे रहे है । तुमने जो ऐश्वर्य प्राप्त किया था, उसे अर्थ 
या काम के लिए या वीभत्स वचनो से डरकर इन लोगो को दे दिया। 
अव उसे फिर वापस लेना मुश्किल हैं, जैसे अपने ही वान्त अन्न को नही 
खाया जा सट्ृज़ा। वश्चु और उम्रसेन का राज्य अब वापस लेना 
कठिन है, क्योकि उससे ज्ञातियों में फूट पडने का भय है। यदि प्रयत्न 
से दृष्कर कर्म करके वह सिद्ध भी हो जाय तो महान्‌ क्षय और व्यय 
होगा। ऐसे शस्त्र से जो लोहे का नही वना है, जो हृदय मे घुसकर 
ओठी काट करता है, तुम कटुवचन कहने वाली सबकी जीभ को जीत 
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लो और वदल डाछो ।” इस पर कृष्ण ने पूछा, “ऐसा अनायस और 
मृदु शस्त्र कौन-सा है, जिससे में उनकी निन्‍्दा को वश में छा सकूँगा ?” 
नारद ने उत्तर में कहा, “शक्ति के अनुसार उन्हें ध्रन्त या भीतिक पदायों 
का दान दो, सहिष्णुता, दम और इन्द्रियनिग्रह, ऋजुता ( आर्जव ) और 
जो जिस योग्य हैं उसी वैसी पूजा यही अनायस वस्त्र है। स्वजनो के 
कडवे वचनो को तुम अपनी वाणी से श्ान्‍्त करो और उन्तके मन का 
परिवर्तन करो । ऐसा व्यवित जो महान्‌ नही है, जो अपने आपको वश 
में नही कर सका और जिसके पास सहायक नही है, भारी वोझे को नही 
ढो सकता । तुम्हे चाहिए कि ऐसा करो। हरेक बैल समभूमि में भारी 
बोझ खीच ले जाता है, किन्तु दुर्गम भूमि मे उसे खीचना किसी-किसी के 
लिए ही सभव हैँ ।” नारद का यह उपदेश सघ या गण राज्यो के नेताओं 
के लिए ही था यह वात नीचे के इलोक में और स्पष्ट कर दी गई-- 


भेदाद्विनाशः संघाना संघमृख्योडसि केशव । 
यथा स्वथा प्राप्य नोत्सीदेत अं सघस्तथा कुरु॥ (८२२५) 


“फूट से सघो का विनाश हो जाता है । है कृष्ण, तुम सघ-प्रमुस हो । 
ऐसा करो कि तुम जैसे नेता को पाकर सघ नष्ट न हो । बुद्धि और क्षमा 
ओौर इन्द्रिय-निग्नह के विना, घन्र के त्याग के बिना गण को किसी भी प्रानष 
व्यक्त में स्थायित्व प्राप्त नहीं होता | है कृष्ण, जिस उपाय से धन, 
यश, आयुप्य की वृद्धि हो और ज्ञातियों का नाश न हो, वैसा करो। 
भविष्य और वतंमान के विपय में तुम्हें कुछभी अविदित नहीं है| 
पाइ्णुण्य, यात्रा और यान सम्बन्धी सब विधानो को तुम जानते हो | 
कुबकुर भोज, अन्चक, वृष्णि- सब तुम्हारे भवत हैं खत लोकाधिपति 
भो तुम्हारे भक्त हैं ।” ( ८२॥३-३०) 

राजबर्मो का कथन करते समय यहाँ गणाघवीन राज्यो के विपय में 
कुछ महत्त्वपूर्ण सिद्धान्त कहे गए हैं। एकाथीन और गणाधीन दोनों 
प्रकार के राज्य उस देश में थे । कृष्ण का जन्म और प्रतिपालन अन्बक- 
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वृष्णियों के गण राज्य में हुआ था। उसके दो नेता थे--वृष्णियों के 
कृष्ण और अन्धको के अक्रूर या आहुक । इसीलिए कृष्ण ने अपने आपको 
ऐश्वर्य का अर्ध-मोकक्‍ता कहा है । 


अध्याय ८३ से राजकोश की रक्षा के लिए राजा के सतर्क रहने 
का वर्णन है। अध्याय ८४ में बताया है कि राजा को किस प्रकार 
के और किन गुणों से युक्‍तत सहायक या मन्‍्त्री रखने चाहिएं। जितकी 
वैनयिकी बुद्धि हो, जो तेज, धैर्य, क्षमा, शौच, अनुराग, स्थिति 
और धृति सम्पन्त हों और जिनके मनोभाव की परीक्षा ले ली गई 
हो, उन्हे आथिक कार्यों मे नियुक्त करे। जो ठीक प्रकार से सलाह दे 
सके, वीर हो, जिनमें प्रतिभा हो, कुलोन और सत्य-सम्पन्त हों, देश और 
काल का विधान जाननेवाले तथा स्वामिकाय मे हितैषी हों, उन्हे मन्त्री 
बनाना चाहिए । 

राजधर्म मे सबसे अधिक महत्त्व मन्त्र का है। अत यह बताया गया 
है कि किस प्रकार के व्यक्ति को अपना मन्त्र न बताना चाहिए क्योकि 
मन्त्र खुलने से राज्य के लिए कठिनाई पैदा हो जाती है । (अ० ८५) 

भमन्त्रिपरिषद्‌ मे मन्त्रियों की सख्या आठ कही गई है और उन पदो पर 
योग्य व्यकितयो की नियुक्ति पर बडा बल दिया गया है। धर्मासन या 
न्याय करनेवाले अधिकारी के गुर्णा का भी वर्णत किया गया है। पापियों 
को अपराध के अनुरूप दण्ड देना चाहिए। किसी के दूत का वध नही 
करना चाहिए। दृत, प्रतिहार, शिरोरक्ष, सधिविग्नहिक और सेनापति 
नामक अधिकारियों के गुणो का वर्णन भी किया गया है। इस प्रकार 
का अमात्यविभाग गुप्त युग के शासन में प्रचलित था । ( अ० ८६ ) 

अध्याय ८७ मे दुर्ग-विधान और उसमे विविध प्रकार की सामग्री 
एवं व्यवितयो के सचय का विधान है । 


इसके बाद अध्याय ८८ मे राष्ट्र-गुप्ति या जनपद-गुप्ति का विवेचन 
किया गया है । एक गाँव, दस गाँव, बीस गाँव, सौ गाँव और एक: 
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सहन गाँवों की इकाई बनाकर उनके अधिपति नियुक्त करने चाहिए। 
उनमें जो दोप हो, उनकी सूचना ग्रामिक बड़े अधिकारी को दे । हात- 
आम के अधिपति को एक गाँव और सहत्न गावों के अधिपति की एक 
घाखानगर भृत्ति के लिए दिया जाना चाहिए । ग्राम-शासन को देखने 
के लिए एक धर्मत्त सचिव की नियुक्ति होनी चाहिए। प्रत्येक नगर में 
एक नगरचिन्तक की नियुक्ति आवश्यक हैं। बछडा जैसे गो का दूध 
पीता है, वैसे ही राजा को राष्ट्र में कर उगाहना चाहिए। राजा को 
उचित हैं कि सार्थवाह या वजारों के लिए भी उचित नियमों और 
कराघान को व्यवस्था करे । ( अ० ८९ ) 
राजा के कर ग्रहण करने की नीति ऐसी होनी चाहिए, जैसे बछडा 
दूध पीते समय गाय के थनो को चोट नही पहुँचाता, जैसे शहद लेने 
वाला मक्खियो के छत्ते को नष्ट नही करता, जैसे जोक जल में रहते हुए 
जल पो लेती हैं पर पता नही चलता। मनु ने यह व्यवस्था की थी कि 
कोई आपत्ति के बिना किसी से भीख नही मागेगा । राजा का कर्त्त॑व्य हूँ 
कि राष्ट्र में सबके लिए वृत्ति या जीविका का विधान करें और लोगो 
को ऐसे कार्यो में लगावे जिसमे वे अर्थोपार्जन द्वारा स्वतन्नता से रह सके | 
( अ० ९० ) 
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राजधर्म ओर अप्रमाद 


इसके अनन्तर अद्धिरा भीर मान्वाता के सवाद रूप में राजा के 
गुणों की प्रशंसा की गई हैं । राजा का जन्म धर्म के लिए होता है, काम के 
लिए नहीं ( धर्माय राजा मवति न कामकारणाय तु। मान्धातरेवं 
जानीहि राजा लोकस्य रक्षिता ॥ )। जो राजा लोकघर्म-रक्षारुप 
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राजधर्म का पालन करता है, वह देवता को पदवी पा बकरा 
यदि वह राजधर्म का आचरण नही करता तो नरक में जाता हैनसर्ब 
प्रजाएं राजधर्म मे स्थित है, राजधर्म राजा में स्थित रहता हैं। वही 
राजा सच्चा है, जो राजधर्म का ठोक-ठीक अनुशासन करता हैं। राजा 
परम धर्मात्मा हो तो भी यदि वह धन बटोरने लगता है, तो उसे पाप 
घर दबाता है । यदि पाप का निवारण न किया जाय तो अधघर्म बढ जाता 
है। प्रजाओं के मन में ऐसी विह्ललता छा जाती है, मानों उन्हें 
कोई मार रहा हो । दोनों छोकों को समझ कर ही ऋषियो ने राजा 
का निर्माण किया कि यह महाप्राण व्यक्ति मूर्तिमान धर्म होगा । राजा वही 
है जिसमे धर्म विराजमान हो । जिसमे राजधर्म का लोप हो जाता हैं, उसे 
देवता वृषल कहते है । धर्म की वृद्धि से सब भूत बढते है । धर्म के ह्ास से 
प्रजाओ का हास होता है। इसलिए प्रजाओं का अनुग्रह करने के लिए 
धर्म को बढाना चाहिए। फिर सर्वस्वों में धर्म सबसे अधिक प्रिय वस्तु 
है। जो धर्म को चुनता है, वही राजा है। राजा काम और क्रोध को 
छोडकर धर्म का ही पालन करे । राजाओ के लिए धर्म सबसे अधिक 
श्रेयस्कर है। ब्राह्मण धर्म के स्रोत है, इसलिए उनका सम्मान करे। 
कहते है कि यज्ञ में कुछ च्रुटि हो जाने से देवी श्री ने दर्प को जन्म दिया । 
दर्प ने देवों और असुरो को अपने वहा में कर लिया। जो उसे जीत 
लेता है । पही राजा है, जो उसके वश में है वही दास है। राजा को 
प्रमादरहित होना चाहिए, अन्यथा उसे अनेक दोप घेर लेते है और राजा 
का नाश करने वाले अनेक उत्साह प्रकट हो जाते है। जो राजा स्वयं 
परक्षित रहकर प्रजाओ की रक्षा नही करता, उसकी शअजाएँ स्वयं क्षीण 
हो जातो है। यहाँ राजधर्म जौर राजा के प्रमाद तथा उन दोचो का तारतम्य 
या भेद बताया गया है । एक से धर्म और दूसरे से पाप बढता है। 

मेघ समय से जल बरसायें और राजा धर्म का पालन करे, इन्ही दो 
बातो से प्रजाओ में सुख-संपत्ति होती है। जो धोबी कपड़ो का मैल छुटाना 
नही जानता, उसका होना या न होगा एक-सा है । 

६ 
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एक महत्त्वपूर्ण सिद्धान्त यह बताया गया है कि राजा ही युग है । 
सतयुग, हापर, भेता और कलियुग--यथे सव राजवर्म से ही होते है । राजा 
ही प्रजाओ का कर्त्ता गौर राजा ही उनका नाशक है । धर्मात्मा उनको बनाने 
बाला और अधर्मात्मा उनको नप्ट करने वाला होता है। यदि राजा प्रमाद 
करता है, तो उसके पुत्र, मित्र, वन्चु-वान्धव और स्त्रियाँ सबको ज्ञोक का 
सामना करना पडता हूँ। राजा को उचित है कि राज्य में किमी को दुर्वर 
न रखे। दुर्वल की हाथ राजा को जला देती है । जब राजा के नौकर-चाकर 
जनपद में घुसकर प्रजा पर अत्याचार करने लगते है, तो उसका बडा पाप 
राजा पर पडता हूँ। जब “युक्त” सज्ञक राजपुरुष प्रजाओ का धन छोनने 
लगते है, तो वह राजा के लिए जैसे वडी हत्या हो। जब कोई महावृक्ष बढत्ता 
है, ठो लोग उसका आश्रय लेते हैं। पर जब उसे काट डाछते या जला देते 
हैं, तो उसका आश्रय लेने वाले घर-बार से रहित हो जाते है । 

दान-देना और वाँट कर साना, अपने अत्याचारी पुरुषो का दमन करता-- 
यह राजा का धर्म है। मन, वचन, कर्म से सयको रक्षा करना और पुत्र 
के अत्याचार को भी न सहना--यह राजा का धर्म है। शरणागतो की पुत्र- 
वत्‌ रक्षा और मर्यादा का उल्लघन न करना--यह राजा का धर्म हैं। बहुत 
दक्षिणायुक्‍त्र यज्ञों का अनुष्ठान करना, काम और द्वेप के बह में न हो वा--- 
यह राजा का धर्म है। गरीब, अनाथ और वृद्धों के आँसू पोछना, लोगो 
में हर्ष की वृद्धि करना--यह्‌ राजा का धर्म है। मित्रो को वढाना, शन्रुओ 
को दवाना, और साथुओ का सम्मान करना--यह राजा का घर्म है) सत्य 
का पालन और नित्य भूमि का दान--यह राजा का धर्म है । अतिथियों और 
भृत्यों का भरण-पोषण--बह राजा का धर्म है । ।ऋत्विकू, पुरोहित और 
आचार्य इनका उचित रीति से सम्मान करना और ये यदि कुपथ पर हो 
तो इनका निग्रह करना राजा का धर्म है । 

सव भू-ी का सग्रह, दान और मधुरवाणी, पौर-जानपद लोगो की रक्षा-- 
यहे रायपर्म है । ढिन्तु यदि राजा प्रजा की रक्षा रही करता, तो राज- 
घ॒र्मं भार हो जाता है। दण्ठवेत्ता, प्राज्ष, घूर, ऐसा राजा प्रजाओ की रक्षा 
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कर सकता है। किन्तु अदण्डघर, क्छीव और अबुद्धि वाछा राजा प्रजा 
की रक्षा नही कर सकता । 


इसके बाद राजवृत्ति के रूप में राजा के लिए कर्त्त॑ंव्याकर्तव्य का 
निर्णय किया गया है । इसके वक्‍ता नहुषपुत्र ययाति है । 

वसुमना कौसल्य ने वामदेव से प्र किया कि क्या कोई ऐसी युव्ति 
भी है कि युद्ध के बिना ही राजा देशो को जीत ले । 


युद्ध के द्वारा जो राज्य की विजय है, उसे जघन्य कहा गया है । 

पहली वात तो यह हैं कि जो अपना नही है, उसकी लिप्सा न करें । 
अपने मूल राज्य को दृढ बनाना चाहिए। जिसका मूल दूढ नही है, उसे यदि 
कुछ मिल भी जाय तो उससे वया लाभ । जिसका अपना जनपद हरुम्बा-चौडा, 
सपन्‍त और राजा से प्रेम करने वाला है और जिसके सचिव संतुष्ट और 
पुष्ट है, उस राजा को दृढ्मूल कहना चाहिए। जिसके योद्धा सुसंतृष्ट, 
और उन्हें सब प्रकार सान्त्वना से युक्त बनाया गया है, सुपरीक्षित है, 
ऐसा राजा अल्पदण्ड से हो देश विजय कर लेता है। जिसके पौर-जानपद 
(नगर और गाँव के छोग) अनुरक्त, सुपूजित, धान-घान्य से युक्त होते है, 
वह राजा दृढमल है। जब राजा अपने प्रभाव और काल की अनुकूछता 
समझे, तव वह परायी भूमि और घन को जीतने की इच्छा करे । इसका 
सार यह है कि राजा को सर्वप्रथम अपने पिता-पितामह के राज्य को, 
सचिवों एवं पौर-जानपद प्रजाओं को दृढ बनाना चाहिए । और तभी वह 


पराया देश जीतने की इच्छा करे। अन्यथा मूल भी जाता है और तूछ 
भी नही मिलता । (अ० ९५) 





१. अयुद्धेनेच विजय॑ वधयेत्‌ चसुधाथिपः । 
जधन्यसाहुविजयं यो युद्धेन नराधिप ॥ ( ९५०१ ) 


; ७९३१ 


विजिगोषु राजा का व्यवहार 
(अ० ९६-१ ०७) 


इन अध्याय में विजिगीपु या देश-विजय की इच्छा वाले राजा का वृत्त 
बताया गया हैं। उसका सार यह है कि विजय के मूल मे धर्म होता 
चाहिए, अधर्म नही । इसी को धर्म-विजय कहते है, या ऐसे राजा को 
धर्मविजयी कहते है । अधर्म-विजयी राजा अश्लुव और अस्वर्ग्य होता है । 
विजिगीपु राजा को चाहिए कि धर्म का लोप और मर्यादा का भेदन न 
करें। अबर्म द्वारा प्राप्त विजय से कोई लाभ नहो हैं । कहा जाता है कि 
राजा प्रवर्धन ने विना भूमि को जीठे ही झत्रु के पुर की अमृत औपधियों 
को प्राप्त कर लिया था। दिवोदास ने अग्निहोत्र के अग्निशेष हवि- 
भाजन का जाहरण किया था, इस कारण वह निन्‍्दा को प्राप्त हुआ । 
नाभाग अम्बरीप ने राज्य और राष्ट्रो को दक्षिणा में दान दे दिया और 
क्षोत्रियों एवं तपस्वियो के धन की रक्षा की। इस प्रकार विजिगीपु 
राजाओं के ऊंँचें-नीचे चरित हैं । अत माया या कपट से विजय की इच्छा 
न फरे । 

विजिगीपु की संग्राम मे मृत्यु 

युधिप्ठिर के कथनानुसार विजिगीपु के लिए सम्राम में त्यु प्रशसनीय 
हैं। पर क्लात्रवर्म से बढ़कर और कोई पाप नही था, क्योकि अभियान और 
य्रुद्धभ राजा बहुतो की हिंसा करता था। भीष्म ने कहा, “पापियों के निग्रह 
ओऔर नसाधुओ के अनुग्रह से, यज्ञ एवं दान से, राजा पत्रित्र और निर्मल हो 
जाते है। विजयार्थी राजा जिन प्रजाओ का उपरोध करते है, पुन. विजय के 
चाद उन्हें बढाते हैँ । दान, यज्ञ और तपोबल से पापियों का निरोध करते 
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और अनुग्रह से प्रजाओ को बढाते है। जैसे दांय चलाने चरछा धान्य और 
घासफूस (कक्ष), दोनों की हिसा करता है, पर उससे घानन्‍्य का नाश नही 
होता है, ऐसे ही शस्त्रो के द्वारा विजय करने वाला भूतों की रक्षा करके 
भपने उस पाप से मुक्त हो जाता है। जो लोगों को धन की हानि, वध 
और क्लेश से वचाता है और शरन्नुओं से प्राणदान देता है, वह सचमुच 
घन और सुख का देनेवाला होता है । 

धवह यज्ञ करके और लोगो को अभय की दक्षिणा देकर इन्द्रपद 
प्राप्त कर लेता हैं। जो ब्राह्मणो के लिए सेना लेकर युद्ध करता है, 
वह अपने शरीर का यूप बनाकर मानो अनन्त दक्षिणा वाला यज्ञ करता 
है। युद्ध में जितने शस्त्र उसकी त्वचा का भेदन करते है, वह उतने 
लोकों को प्राप्त करता हूँ ) उसके शरीर से जितना रक्त बहता है, उतना 
ही वह पापों से मुक्त हो जाता है। वह मपने घावों से जितना कष्ट सहता 
है, उत्तना ही उसकी तपोवृ॒द्धि होती हैं। वे अधम पुरुष है, जो युद्ध में 
शत्रु को पीठ दिखाते हैं। ऐसे भगोंडे क्षत्रिय को काठ और ढेलों से 
मारना चाहिए, भूसे की आग में जला देना चाहिए । खाट पर मृत्यु 
क्षत्रिय के लिए अधर्म है। कफ और. पित्त से कण्ठावरोध हो जाने पर 
हाय-हाय करते हुए मरना क्षत्रिय के योग्य नही है। जो अविक्षत देह से 
मृत्यु को प्राप्त करता है, उसको कोई प्रशंसा नही करता । वीर क्षत्रिय 
को घर में मृत्यु प्रशंसनोय नही । यह कायरता, अधर्स और दीनता की 
वात है | जो दृष्त और अभिमानी वीर है, वह कभी अपने लिए ऐसा नही 
चाहता । क्षत्रिय की भुत्यु ऐसी हो कि रण में मारकाट का पराक्रम करे 
और तब अपने ज्ञातृयों के बीच में प्राण छोड़े ।” ( अ० ९८ ) 

अध्याय ९९ में इन्द्र और अम्बरीप के संवाद-झूप में संग्राम की तुलना 
यज्ञ से की गई है। इन्द्र ने कहा, “संग्राम में हाथी ऋत्विक्‌ है, घोडे अध्वयु, 
दूसरों का मांस हवि है। श्गाल, गुद्ध, काक और उलूक सदस्य हैं । 
ये च्राज्य का शेष भाग पीते है और हवि खाते हैं। भाले, वछें, तलवार, 


दविति, फरसे--ये ख्ुक हैं ।ध प से छुटे चाण खुब हैँ । चीते की खाल 


च्छ 
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की म्यान में रक्खी हुई हाथो दाँत की मूठवालो तलवार यज्ञ में प्रयुक्त 
होने वाली 'स्फ्य' है। लोहे के बने हुए वछे, शक्ति और फरसो से छूगा 
हुआ घाव ही यज्ञ का धन हैँ। वेग से वहता हुआ रुधिर पूर्णाहुति है। 
'छिन्धि-भिन्धि! इस प्रकार के घोप साम गान है। हाथी, घोडे और कवच- 
धारी सैनिको का समूह ह॒विर्घान शकट है । सग्राम में प्रज्वलित अग्नि यज्ञ 
की श्येनचित्‌ विधि हैं। उठकर युद्ध करने वाला कबन्ध मानो खदिर का 
बना यूप है। अठपहल अकुश से प्रेरित हाथी इडाह्नन या इडाहुति के समय 
प्रसन्नतायुक्त गान है । व्याघोप-युक्‍्त नाद वपटकार है। उद्गाता द्वारा 
किया जाने वाला त्रिसाम गान दुन्दुभि है। शन्रुओ के सिर रणभूमि में 
विछाना वेदि का वहि-आस्तरण है। युद्ध मे मृत्यु को प्राप्त शूर का शोक 
न करे! | उसके लिए श्राद्ध में अन्नोदक या जल्‍ललाञडजलि भी नही होती । 
जो मुख में तृण रसकर ऐसा कहता है कि में आपकी शरण में हूँ, उसे नही 
मारना चाहिए । वृत्र, बछ, पाक, विरोचन, नमुचि, संवर, और प्रहलाद 
को यूद्ध मे मारकर में देवराज इन्द्र बना हूँ ।” (अ० ९९) 

युद्ध में पीठ दिखाकर भागने वालो को मारना नहीं चाहिए गृर 
को भुजाओं में यह छोक पुत्र के समान छटका हुआ है। तीनो लोको में 
घौर्य से बढ़कर कुछ नही हैं। भूर सवका पालन करता हैँ गौर उसी में 
सवकुछ प्रतिष्ठित है । इस प्रकार विजिगीयु राजा का शौर्य प्रणसनीय होता 
हुँ (अ० १० ०) 

अर्थ-धर्म-साघन के औपयिक याउपाय 


राजा जिन उपायो को अर्थ और धर्म को सिद्धि के लिए व्यवहार में 
लाता था उन्हें प्राचीन राजभाषा मे 'औपयिक' कहा जाता था । दस्यु (डाकू) 
और लुटेरे मर्यादा-रहित होते है । उनके विधात या नाश के हो ये उपाय हैं । 
सीघी और टेढी, दो प्रकार की बुद्धियाँ है (उस प्रज्ञे वेद्तिव्य घरज़्दी बक्रा 


4, इस प्रकार युद्ध और यज्ञ की तुलना में इक्‍्कीस समानताओं का 
रूपक यॉधा गया हैं । 
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च भारत १०१।४)। जानवृझकर ठेढी चाल का आश्रय न ले और यदि वह 
आ भो जाय, तो उसे रोके । भत्रु ही टेढो चाल का प्रयोग करते है । उसे 
पहचानकर राजा उस की काट करे । 
हाथियो की वगली का चमडा, सांड और अजगर का चमडा, 
(अर्थात्‌ इन चमड़ो से बत्ती हुई ढाल, दस्ताने आदि), शल्य या लोहे 
का सोलदार कवच, ये शरीर की रक्षा करने वाले हैँ। शस्त्रो को तेज 
धारयुवत बनाना चाहिए और संनाह था कवच भी लोहे के होने 
चाहिएं । पताका और केतु अनेक रगो में रगे जाय । भाले, बरछे, खड़ 
और फरसो को धार रखवाकर तेज बनवाना चाहिए। चमडे की अनेक 
ढाल तैयार करवानी चाहिएं। चैत्र या अगहन की पूर्णिमा के दिन 
सैनिक प्रयाण अच्छा कहा जाता है। उस समय खेतो में फसल पक जाती 
हैं और जलवायु भी अधिक शीत या उष्ण नहीं होती । उस समय पानी 
ओर घान्यवाले मार्ग से प्रयाण करे । अथवा, जब शत्रु पर आपत्ति हो वैसा 
समय चुने। इसके बाद चतुरगिणी सेना के लिए उचित भूमि का वर्णन किया 
गया है| सेवा-संगठन के लिए दशाधिपति, शताधिपृति और सहसाधिपति 
नेताओं की नियुक्ति करनी चाहिए। सब प्रमुख छोगो को एकत्र करके 
शपथ दिलानी चाहिए कि 'हम संगाम में एक दूसरे का साथ नही छोडेंगे । 
जो कायर हो, वे अभी छोड कर चले जाय॑ । घमासान युद्ध के समय छोड़ना 
डीक न होगा । युद्ध के समय जो भागता है, वह अपने आपका और पक्ष 
का नाश करता हैँं। पलायन से द्रव्यनाश, अयश तथा अकी्ति होती 
हैं। इस प्रकार शपथ लेकर वीर लोग शत्रु की सेना मे घुस पड़ते है। युद्ध मे 
ढालू-तलूवार लेकर लड़ने वाले पैदल मैनिको को सबसे आगे रखना 
चाहिए । उससे पीछे जकट सेना होनी चाहिए | यदि थोडी सेना को वहु- 
संस्यक सेना से युद्ध करना पड़े तो सूचोमुस्ध व्यूह की रचना करनी चाहिए। 
एक दूसरे का हाथ पकड कर ऐमा घोष करना चाहिए कि “शत्रु भाग रहें 
है। हमारे अपने मित्र सहायता के लिए आ गये हैं ।' क्ष्वेंड, कृडके का 
शच्द, किलकिला शब्द, लेजिम (क्रकच), धांख, गोविषाणिका (तुरही), 
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भरी, मृदड़ और पणव आदि का शोर करना चाहिए। (अ० १०१) 

अध्याय १०२ में प्राचीन भारत की विभिन्न सैनिक टुकडियो की युद्ध 
कछा का परिचय दिया गया है। गन्धार, सिन्धु और सौवीर के लोग तेज 
भालो से युद्ध करते है। उशीनर (पजाव में झग-मगझियाना) जनपद के 
लोग सभी हास्त्रो के चलाने मे कुशल होते है । प्राच्य देशवासी गजनयुद्ध 
में और कपट-युद्ध में कुशल होते है। यवन, कासम्बोज, और मथुरा के 
निवासी सभी मोचचों पर शूर-वीर, बडे हिम्मती और वलशाली होते है। 
अध्याय १०३ में विजिगीषु राजा की सेना में रहने वाले शूरों के लक्षण 
कहे गये है । 

इस के अनन्तर यह बताया गया है कि मृदु या तीक्षण शत्रु पर किस 
प्रकार आक्रमण और प्रहार करना चाहिए । मित्र और शत्रु के लक्षण भी 
बताये गए हैं । (अ० १०४) 

अध्याय १०४ में कालकवृक्षीय मुनि |और. राजा क्षेमदर्शी के सवाद- 
रूप में ससार के सब पदार्थों की अनित्यता और अश्लुवता का वर्णन किया 
गया है । कहा गया हैं कि राजा को चाहिए कि कन्द-मूल खाकर वन में 
रहे । सभव है, यह उस समय के किसी वनवासी मुनि का मत हो | किच्तु 
यह राजधर्म का शुद्ध रूप नही था । इसके उत्तर में तुरन्त ही पुरुषार्थ- 
वादी क्षात्रधर्म का उपदेश किया है, जिसमें पहली मुख्य बात अपने राज्य 
की सुन्यवस्था है, और दूसरी शत्रु के कोश के क्षय का उपाय है। कुछ 
अंशो में छक-कपट को नीति का प्रयोग भी उचित बताया गया है, जैसे 
छन्रु के सामने देव या भाग्य की प्रशंसा करनो चाहिए, क्योकि जो पुरु- 
षार्थ को छोडकर भाग्य पर निर्भर करने लगता है, वह अवश्य नष्ट हो 
जाता है। 


१, अथ चेत्‌ पौरुष किंचित्‌ क्षत्नियात्मनि पहुयति | 
ब्रवीमि हन्त ते नीति राज्यस्य प्रतिप्रत्तये | ( १०६॥१ ) 
निनन्‍्धास्थ सानुपं कम देवमस्योपवर्णय | 
असंशयं देवपर. क्षिप्रमेव विनश्यति ॥ (१०६॥२० ) 
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किन्तु राजकुमार को इस प्रकार की कूटनीति का प्रयोग अच्छा नहीं 
लछगा । तब उसके गुरु कालकवृक्ष मुनि ने वैदेह जनक को समझाकर दोने 
पे दि है 
का मेल करा दिया । ( अ० १०७ ) 
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इसके अनन्तर युधिष्ठटिर ने एक नया प्रकरण छेडा । अब तक वे राज- 
धर्म के इतने विषय सुन चुके थे--ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य, शूद्र इत चार 
वर्णों के धर्म, वृत्त ( आचार-विचार ) और जीविका के साधन तथा फल, 
राजाओ के वृत्त, देश, कोशसंचय, अमात्यों की गुणवृद्धि, प्रकृतियों का 
वर्धन, षाड्गुण्य, गुणो की कल्पना, सैनिक नीति, दुष्ट की पहचान, अदुष्ट 
का लक्षण, अपने से सम, हीन और अधिक के लक्षण और मध्यम कीं 
तुलना में वृद्धिशील की स्थिति, संग्रह या संचय के क्षीण हो जाने पर 
आवश्यक कतंव्य और विजिगीपुवृत्त । यह राजधर्म का एक पक्ष था । अब 
गण राज्यो के संविधान और उत्तकी विशेषताओं के विषय में भी विचार 
करना आवश्यक था। राजधर्मरूपी रथ का यह दूसरा पहिया था। 
गणराज्यों में लोभ और क्रोध से फूट पड जाती है। एक कुटुम्ब के व्यक्ति- 
लोभ के अधीन हो जाते है और दूसरों में क्रोध उत्पन्न हो जाता है। 
उनमे क्षयधर्म या नाश की प्रवृत्ति का उदय हो जाता है। तब वे 
आपस मे गुप्तचर, मन्त्रबछ, साम, दान और भेद का आश्रय छेकर 
एक दूसरे का क्षय करने छगते है। मेल रखने वाले गणो में भी 
फूट पड जाती है। फूट पड़ने से सब शत्रु के वश में चले जाते है । गणों 
के नाश का मुख्य कारण भेद या फूट है--सेदाद्गणा: विनइयन्ति सिन्नाः 
सूपजपा: परेः ( १०८। १४ ) । फूट पड़ने से शत्रु उन्हें अछग टुकडो मे 
बाँट देते है। इसलिए गणो को चाहिए कि सदा।)अपना संगठन ठोस 
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बनावें । सघात ( मेल-जोल ) की नीति से ही गण अथे प्राप्त करते है । 
जब उनमें ठोस मेल होता है, तो वाहर के लोग भी उनसे मेल चाहते 
है। उन्हे चाहिए कि ज्ञानवुद्धो की प्रशशला और सेवा करें। इस प्रकार 
फूट से विनिवृत्त होकर वे सर्वथा सुखी होते है। उत्तम गणो की यह 
विशेपता हैं कि वे शास्त्र के अनुसार घमिष्ठ व्यवहारों की स्थापना करते 
है ) जैसा चाहिए वैसे उनके व्यवहार से गणो की निरन्तर वृद्धि होती है। 
पुत्न और भाइयो का निग्नह करने से, सदा विनय का पालन करने से और 
जो विनीत है उनका सम्मान करने से, गणो की वृद्धि होती है। गुप्तचर 
और मन्त्र के सम्पर्क-विधान से, कोश का सग्रमह करने से, गणो की सब 
ओर से वृद्धि होती है। जो गण अपने यहाँ प्राज्ञ, शूर, महाधनुर्धारी, 
एवं दृढ पौरुष से युक्त व्यक्तियो का सम्मान करते है, वे वृद्धि को प्राप्त 
होते है । द्रव्यवन्त, शूर-वीर, शस्त्र और शास्त्र के जानने वाले और कठि- 
नाइयो में भी असमूढ रहनेवाले सदस्य छोग गणो का उद्धार करते है। क्रोध, 
भेद, भय, दण्ड, नीचे घसीटना, इन दोपो से गण शत्रु के वश में पड 
जाते है। इसलिए सर्वप्रथम जो गणमुख्य या सघ के प्रधान नेता है, 
उनका सम्मान करना चाहिए। लोक को समुद्धिपूर्ण जीविका उन्हीके अधीन 
है। गण में जो मुख्य नेता हैं, उन्हें ही गुप्तचरों का हाल जानना चाहिए, 
और गुप्त मन्त्र भी उन्ही तक सीमित रहना चाहिए । सम्पूर्ण गण को 
मन्त्र का ज्ञान होता ठीक नहीं ।' 


गण मुख्यो को मिलकर या एकत्र बैठकर गण का हितकार्य करना 
चाहिए । यदि भिन्‍न-भिन्‍न सत रखने वाले सम्पूर्ण गण के लोग, जहाँ फूट 
और मतभेद भी है, गण के कार्य पर विचार करते है, तो उसका फल उलटा 
होता है । उससे अर्थ का क्षय हो जाता हैं और अनर्थ बढ जाता है । पर- 
स्पर मतभेद रखने वाले और उसी में अपनी शक्ति का अपव्यय करनेवाले 





१. सन्‍्त्रगुप्त.. प्रधानेपु चारइचामित्रक्षन। 
न गणाः कृत्स्नशो मन्त्र श्रोतुमहेन्ति सारत ॥ (१०८२४) 
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सदस्यों का निग्नह करना चाहिए । गण-प्रधान को तो शीघ्र ही इस विषय में 
कार्य करना उचित है। यदि कुलवृद्ध कुलों में उत्पन्न हुए कलह की ओर 
ध्यान नही देते तो उससे कुलो मे फट पडती है और गणो में संभेद हो 
जाता है। भीतरी और बाहरी भय से भी गण की रक्षा करनी चाहिए। 
भीतरी भय से शीघ्र ही गण की जडें खोखली हो जाती है। जब आकस्मिक 
क्रोध, छोभ अथवा मोह के कारण गणों के सदस्य एक-दूसरे से बोलता बन्द 
कर देते है, तो बस गण के पराभव का लक्षण हैं। यह उल्लेखनीय है कि 
गण में जितने कुल होते है, वे आपस में बराबर हैं और उनके सदस्य भी 
जन्म से समान अधिकार रखते है। उनमे शौर्य, रूप और द्रव्य के कारण 
भी छोटाई-बडाई नही मानी जाती । इसलिए झ॒त्रु उत्तमे फूट डालकर और 
प्रमाद फैलाकर उन्हें वश में कर लेते है । इसलिए सघात या पारस्परिक 
मेल को ही गण या सघ का मुख्य गुण कहते है । (अ० १०८) 


युधिष्टिर को ऐसा प्रतीत हुआ मानो यह गणधर्म बहुमुखी और बहुत 
भेदवाला है, इसलिए उन्होंने जानना चाहा कि इस गण-वृत्त में मुख्याचरण 
के योग्य बात क्‍या है ? भीष्म ने उत्तर दिया, “माता, पिता और गुरुओ की 
पूजा मेरी दृष्टि में मुख्य है । ये जिसे धर्म कहे, उसे ही धर्म मानकर चलना 
चाहिए । बिना उन्को अनुमति के अन्य किसी आचार को धर्म मान बैठना 
ठीक नही । माता, पिता और गुरु--ये ही तीन छोक है। ये ही तीन 
आश्रम है। ये ही तीन वेद और ये ही तीन अनियाँ है ।”” यहाँ ऐसा प्रतीत 
होता है कि युधिष्टिर का प्रइन कुछ और था और उसका उत्तर कुछ और 
दिया गया । प्रइत यह था कि गण का मुख्य कर्तव्य क्या है। उत्तर दिया 
गया कि मात-पिता की सेवा करो | बात कुछ असगत होते हुए भी गण के 





१ जात्या ७ सचदशा सब कुछेन सदशास्तथा। 

न तु झोयंण घुद्धया वा रूप हृ्येण वा पुनः ॥ (१०८३०) 
२, एवं एवं न्रयो छोका एत एवाश्रमास्न्नयः | 

एत एव त्रयो चेदा एत एव न्नयो5ग्नयः ॥ (१०९६) 
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सविधान के अनुसार संगत है । गण की इकाई कुल था। कुल, गृह या 
गोत्र का जो वुद्ध या बडा-बूढा होता था वही उस कुल की ओर से गण-सभा 
का प्रतिनिधि होता था । प्रत्येक कुलबुद्ध की उपाधि 'राजा' होती थी । इसी 
दृष्टि से लिच्छविगण में ७७०७ कुछ और राजा माने जाते थे। उन्ही कुलो के 
प्रतिनिधियों से, जो गोत्र” कहलाते थे, गण-सभा बनती थी । कुलव॒द्ध के 
अनन्तर कुल का प्रतिनिधि उसका 'गोत्रापत्य होता था, जैसे गर्ग का गार्ग्य । 
इस दुष्टि से यह सबसे आवश्यक था कि कुल का शासन कुलवुद्ध की 
मुट्ठी में हो और उसके पुत्र और पौत्र, कुछ की नीति का पूरी तरह पालत 
करने वाले हो । जाति-बिरादरी को सभाओ में भी कुलवृद्ध या स्थविर ही 
कुल का प्रतिनिधित्व करता था, अथवा उसकी अनुमति से उसका पुत्र भी 
जा सकता था । इस स्वैधानिक परिस्थिति का परिणाम यह था कि गण 
की नीति का निर्माण कुछ की नीति के रूप में देखा जाता था । अत. पुत्र 
या पौन्र के लिए माता, पिता और गुरु इन तीनो की धर्मभाव से सुश्रुघा-- 
यही गण के आन्तरिक व्यवहार की सबसे बडी विशेषता थी । 

“दस आचारयों के तुल्य पिता है, और दस पिताओ के तुत्य माता का 
पद है। जो सार्थक बचन से व्यक्ति के कान खोलता है, जो क्ृत वचन 
कहकर अमृत का प्रदान करता है, उसी को पिता-माता कहते है । अतः 
उसके भारी उपकार को जानकर उससे द्रोह नही करना चाहिए | गुर का 
पद भी कम महत्त्व का नही है । वह विद्या देता है और व्यक्ति की बुद्धि 
को खोल देता है । अतः जो पुराण घर्म के पालन की इच्छा करे, उसे गुरु 
और माता का पूजन करना चाहिए ।” (अ० १०६९) 

अध्याय ११० में सत्यानृत ( सच-झूठ ) और धर्म का विवेचन किया 
गया है। यहाँ घर्म की परिभाषा इस प्रकार है-- 

घारणाद्‌ घम इत्याहुधघमंण विधृताः प्रजा. ! 
यत्स्याद्धारणसयुक्त सर धर्म इति नि३चयः ॥ (११०११) 
किन्‍्ही का मत हैं कि वेद-ही घम है, कोई ऐसा नही मानने । हमारा 
इन दोनों में से किसी से झगडा नही है । धर्स का जितना विस्तार है, उस 
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सबका विधान छब्दों मे नही किया जा सकता । (अ० ११०) 

अध्याय १११ के २८२ इलोको में कठिनाइयो या विषम स्थितियों से 
'पार पाने के लिए सद्वृत्तियो का वर्णन हैं। दुर्गाण्यतितरान्ति ते--इस 
वर्णन की टेक है । 

युधिष्ठिर ने राजधर्म के सिलसिले मे एक और प्रश्न किया कि सौम्य 
और असौम्य, इन दो प्रकार के व्यक्तियो को अलूग-अलरूग कैसे पहचाना 
जाय । इसके उत्तर में गोमायु और व्याप्र इन दोनों को कथा का दृष्टान्त 
कहा गया है। इनमे श्ूगाल धर्मात्मा था। उसकी एक व्याप्र से मित्रता हो 
गई। किन्तु कुछ चुगलखोरों ने दोनों में फूट डाल दी । अन्त मे श्युगाल ने 
अपनी स्पष्टोक्ति से उसे पुनः अनुकूल बनाया । राजा और उसके सचिवों 
मे भी ऐसी घटनाएँ हुआ करती है । यह सुन्दर आरूयान गुप्त युग के नीति- 
शास्त्र लेखकों को रचना जान पडतोी है । इसकी परिभाषा और शब्दावरी 
उसी युग की हैं। (अ० ११२) 

अध्याय ११३ में राजा के कर्तव्य के विषय में प्रश्न का उत्तर देते 
हुए एक ऊंट की कहानी दी गई है, जिसने अपने तप से ब्रह्मा को असनन्‍्न 
करके सौ योजन रूम्बी ग्रीवा का वरदान प्राप्त किया । जब मेह-पानी 
आया तो उसने अपनी गरदन पहाड की खोह मे रख दी। पर फिर उसे 
छोटी न कर सका और एक भूखे श्यगाल ने उसमे घुसकर उसे खा डाला । 
'इसी प्रकार राजा को बहुत पैर न फैलाना चाहिए । (अ० ११३) 

युधिष्टिर ने यह प्रश्न उठाया कि साधनहीन दुर्बल राजा का शत्रु बल- 
यान हो तो उसे क्या करना चाहिए | इसके उत्तर मे नदी और समुद्र के 
संवाद द्वारा उनका समाधान किया गया है। समुद्र ने प्रघन किया कि बड़े- 
बड़े पेड़ नदी के किनारे बह जाते है, किन्तु छोटी-सी बेंत अपने स्थान पर 
अचल रहतो है। गंगा ने उत्तर दिया कि वृक्ष अपनी अकड़ में जांधी और 
'पानी के सामने नही झुकते, किन्तु बेंत बेचारी झुक जातो है। राजनीति 
में इसे 'वेतसी वृत्ति' कहते थे। क्षाक्रमणकारी शत्रु के सामने झुक कर जो 
“राजा अपनी रक्षा करता था वह इस प्रकार वैतसी वृत्ति का आश्रय लेकर 
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अपने को वचा लेता था। दुर्बंल को बलवान के सामने ऐसा ही करना 
चाहिए ।' कालिदास ने 'रघुवश मे इसका उल्छेख किया है-- 


अनआणा समुद्धतु स्तस्मात्सिन्घुरयादिव । 
आत्मासरक्षित, सुझेब्नेत्तिमाश्रित्य वैतसीस ॥ ( ४।३५ ) 


अर्थात्‌ सुह्य या ताम्नलिप्ति के राजा ने रघु के सामने वैतसी वृत्ति से 
अपनी रक्षा की। ज्ञात होता है, गुप्त राजनीति का यह एक सम्मत दृष्टि- 
कोण था। (अ० ११४ ) 
यह प्रश्न उठाया गया है कि यदि कोई प्रगल्भ-मर्ख राजसभा मे बुरा- 
भला कहने लगे, तो क्या करना चाहिए। उत्तर में कहा गया है कि 
उसे टें-ठें करती हुए टिटहरी के समान मानकर उसकी उपेक्षा करनी 
चाहिए । उसके वचन सह लेने से अपना पाप धुल जाता हैं। उसे अपनी 
इलाघा ही समझना चाहिए। अन्त में वह स्वय लज्जित होकर सूखे हुए ठठ 
वृक्ष को तरह हो जाता हैं। जिसने आत्म-दमन किया हैँ, वह इस प्रकार 
के अधम पुरुष की उपेक्षा करता है। जिसने दमन किया है, वह उस प्रकार 
के खल को घ्यान में नही छाता | जो वह कहे, उसे सह लेना चाहिए । 
क्षुद्र पुरुष द्वारा को हुई प्रशासा और निन्‍्दा से कुछ छाभ नही । जगल में 
जैसे कौआ काव-काव करता है, वैसे ही उसका कथन निरथंक है। जो 
सामने गुणवादी है और पीछे निन्‍दा करता है, वह कुत्ते की तरह स्वय नष्ट 
हो जाता है। यथासभव्र ऐसे अल्पचेता व्यवित को कुत्ते के जुठारे हुए 
मास को तरह त्याग देना चाहिए। जो दुरात्मा किसी महात्मा वी निन्‍्दा 
करता है, वह अपने ही दोषो को प्रकट करता है, जैसे कोई साँप अपने 
फुफ्कारते फणो को दिखलाता हैं। जो अपनी आदत के अनुसार कुबचन 
कहने वाले दुष्ट का उत्तर देना चाहता हैं, वह गधोके समान घूल में छोटता 
हैं। ऐसे दृष्ट को मनुष्यों को खाने वाले भूखे भेडिए के समान, उन्मत्त 


१, एवमेच यदा विद्ान्मन्येतातिबर्ल रिपुस्‌ । 
सश्नयेहेतसी बृत्तिमेव प्रज्ञानलक्षणस्‌ ॥ ( १३४३४ ) 
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चिघाडने वाले हाथी के समान, भोंकने वाले क्रोधो कुत्ते के समान, छोड देना 
चाहिए। उस पापी को घिक्‍्कार है, जो सदा शन्रुका-सा व्यवहार करता 
है। जो इस प्रकार की दृष्टि रखता है, उसके पास कोई भी अप्रिय वर्चेन 
नही खटक सकता । (अ० ११५ ) 


दुर्वुत्त और दुरात्मा व्यक्ति के विपय मे भीष्म का समाधान सुनकर 
युधिष्ठिर ने यह जानना चाहा कि अपने पुत्र-पौत्रो के सुख के लिए और 
अन्त-पान द्वारा अपने शरीर के सुख के लिए क्या करना चाहिए (अ०११६)। 
राष्ट्र की वृद्धि का क्या उपाय है ? मूर्घाभिषिक्त राजा को अपने मित्रो के 
साथ प्रजारंजन कैसे करना चाहिए ? यदि वह झत्रुओ से घिरा हो, तो 
भी प्रजाओं को प्रसन्त करने का क्या उपाय है ? जिसके भृत्य बिगड जाते 
है, उस राजा को भृत्यो द्वारा किये कार्यो से कोई छाभ नही होता । गुण- 
युवत भृत्य कैसे होने चाहिएं ? क्योकि बिना भृत्यो के अकेला राजा राज्य 
की रक्षा नही कर सकता ? भीष्म ने उत्तर दिया, “जिसके भृत्य ज्ञान- 
विज्ञान में पण्डित, हितेषी, कुलोन और स्नेही होते है, वही राजा राज्य का 
फल प्राप्त करता है | जिसके मंत्री कुलीतन, सहवासी और हितकारी सलाह 
देने वाले होते है, वह राजा राज्य का फल पाता हैं। अनागत विपत्ति का 
पहले से ही प्रतीकार करनेवाले, काल का ज्ञान रखने वाले, बीते हुए कष्टों 
का सोच न करनेवाले मन्त्रियो को पाकर राजा राज्य का फल प्राप्त करता 
है। जिसके सहायक मंत्री दुःख-सुख मे समान रहते है, सत्य के अनु- 
सार कार्य करनेवाले और अर्थ की चिन्ता करनेवाले होते है, वह राजा 
राज्य-फल भोगता हैं। जिसके जनपद मे कोई दुः्खी नही होता, जो अक्षुद्र 
और सत्पथ का आश्रय लेता है, वह राजा राज्य-फल पाता है। जिसके 
वित्ताधिकारी कोप की वृद्धि करते है, वह राजा उत्तम है। जिसके पुइतैनी 
चलेआ रहे भाप्त पुरुष अलुब्ध और योग्य होकर कोष्ठागार मे संचय बढाते 
है, वह्‌ राजा गुणयुक्‍त होता है । जिसके नगर में सब व्यवहार ईमानच- 
दारी और सच्चाई से किये जाते है, जैसा शंख और लिखित दो मुनि भाइयो 
की कथा में मिलता है, वह राजा धर्म-फल का भागी होता हैं। जो धर्म- 
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वित्त राजा अच्छे मनुष्यों का संग्रह करता है और पड़वर्ग ( संधि, विग्रह, 
याव, आसन, हैधीभाव एवं समाश्रय ) का सेवन करता है, वह राजपर्म 
का फल प्राप्त करता है ।” ( अ० ११६ ) 


$८१ ३४ 
राजभत्यों के गुण-दोष 


इसके अनन्तर एक वढिया कहानो के दुष्टान्त से बताया गया हैं कि 
दुष्ट के साथ कितना भी अच्छा व्यवहार करो, वह अपनी योनि के अनुकूल 
कुटिल स्वभाव को प्रकट करता ही है । वन में किसी ऋषि के आश्रम में 
एक कुत्ता रहता था । वह चीते से डरता था। ऋषि ने उसे चीता बना 
दिया । फिर क्रमश" ऋषि ने उसे बाघ, हाथो, शेर और अन्त में शरभ 
बना दिया वह ऋषि पर ही झपटा, तब ऋषि ने फिर उसे कुत्ता बना 
दिया। इस भाति ही दुष्ट भुत्यो का व्यवहार भी समझना चाहिए। यहाँ चौक्ष, 
नेता, नीतिकुशल, शक्तिशाली, मृदुवादी, घीर, मह॒द्धि, देशकाछोपपादक, 
शास्त्रविशारद, धर्मपरायण, प्रजापालनतत्पर, पवित्र, श्रोता, सुश्रषु, 
ऊहापोह में पटु, मेघाबी, न्‍्यायोपपादक, दान्त, प्रियभाषी, क्षमावान्‌, 
सुखदर्शन, आरतंजनों के सहायक, नयरत, नाह॒वादो, निर्टन्दर, भृत्यजन- 
प्रिय, प्रसच्नचदन, दाता, सुमहामना, युक्‍्तदण्ड, निर्दण्ड, धर्मकार्यानुशञासक, 
चारनेत्र, धर्मार्थ-कुशल, योद्धा, मनुष्येन्द्र, सुपुरुष, समरशोटीर, कृतज्ञ, 
शास्त्रकोविद, अर्थवान्‌, विवृद्ध, मित्राढय आदि विशेषण राजा के लिए 
प्रयुक्त हुए हैं। ( अ० ११८ ) 

राजसेवको के गुणो की निम्न सूची उसी प्रकार की है जैसी स्कत्द- 
गुप्त के गिरनार लेख में पर्णदत्त और चक्रपालित के विपय में पाई 
जाती है। लेखक द्वारा इसे गुप्त युग के सरकारी सचिवालय से लिया 


अ० ११८-१२८ ] ४५१. राज“ त्यों के गुण-दोष ५९७ 


गया जान पडता है--कुलीन, शिक्षित, प्राज्ष, ज्ञान-विज्ञान-कोबिदु, 
सर्वशास्त्रार्थ-तत्त्वज्ञ, सहिष्णु, देशज, कृतज्ञ, बलवान, क्षान्त, दान्त, 
जितेन्द्रिय, अलुब्ध, लब्घसंतुष्ट, स्वामी, मित्र-बुभूषक, सचिव, देशकालज्न, 
सर्वंसग्रहणरत, सत्क्ृतयुक्त, हितैपी, अतन्द्रित, युक्‍्ताचार, संधिविग्रह- 
कोविद, त्रिवर्गवेत्ता, पौरजानपद-प्रिय-खातक-व्यूह, तत्त्वज्ष, बलहर्षण- 
कोविद, इचड़््िताकार-तत्त्वज्ञ, यात्रायान-विशारद, हस्तिशिक्षा-तत्त्वज्ञ, 
अहकारविवरजित, प्रगल्म, दक्षिण, दान्‍्त, बली, युक्‍्तकारी, चौक्ष॑, 
चौक्षजनाकी्ण, सुवेश, सुखदर्शन, नायक, नीतिकुशल आदि विशेषण 
सेवक के लिए प्रयुक्‍त हुए है। भृत्यो के साठ गुणो के समान राजा के 
गुणो की सूची दी गई है। 


राजा को चाहिये कि भृत्यो को गुणो के अनुरूप पद और कार्य सौपे। 
राज्यभृत्य सिंह, व्याप्न और द्वीपी के समान होते है। उचित स्थान और 
कार्य मिलने से ही वे अपना पराक्रम दिखाते है | जो राजा भृत्यो को 
उलठटे-पुलटे स्थान में लगाता है, वह प्रजारञ्जन नही कर सकता। जो 
व्यक्ति अक्षुद्र, शुचि, दक्ष हो, उन्हे राजा अपना पारिपाश्विक बनाये । 
राजा के नम्न, अधीन, क्षमाशील, पवित्र, और अनुजीवी बाह्य-चर प्राण 
के स्वरूप होते है। सिंह के पार्श्व में सिंह के ही रहने की शोभा है । 
राजाओ को सदा कोश की रक्षा करनी चाहिए। कोश ही राजाओ का मूछ 
है।' कोश-मत्री को चाहिए कि कोष्ठागार में धान्य-समुद्धि का सचय करे। 
इस प्रकार की नैछ्ठिकी बुद्धि और प्रज्ञा का अभ्यास करना चाहिए | 
(अ० ११९) 
अध्याय १२० में राजधर्मो के प्रणय और स्वीकृतिपूर्वक पालन का 
आदेश दिया गया है। भूतो की रक्षा, यही क्षात्र धर्म है। जैसे गरुड़ 
अपनी पीठपर चित्र-निचित्र कलग्रियो का भरण करते है, ऐसे ही राजा को 


१, कोशश्व सततं रइ््यो यत्नमास्थाय राजसिः । 


कोशसूछा हि राजानः कोशमूछकरो भव ॥ (११९।$ ६) 
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भी वहुविध रूप या साज-सज्जा रखनी चाहिए। तेजी, कुटिलता और 
इन्द्रिय-लोलुपता को टूर रखकर सच्चाई और सोधेपन से बरतने वाला राजा 
सुख पाता है। जो रूप जिस कार्य के योग्य हो, वही रूप राजा को दिखाना 
चाहिए । जो राजा इस प्रकार बहुत से रूप दिखा सकता है, उसका छोटा 
काम भी नही बिगडता | जैसे शरद्‌ ऋतु का मोर चुप रहता हैं, ऐसे ही 
राजा को भी अपना मन्त्र छिपाये रखना चाहिए । आपत्ति के स्थानों में 
राजा को पहाडी झरनो की तरह विद्वान्‌ मंत्रियों का आश्रय लेंना चाहिए। 
बुद्धि के अनुसार आत्मगुणो की प्राप्ति, यही शास्त्र का निचोड हैं । जिसका 
रोष और हर्ष अमोध होता है, जो स्वयं कार्यों का भवेक्षण करता है, कोश 
को जो अपने अघोन रखता है, उसके लिए पृथिवी सचपधुच रत्नघातन्री बन 
जातो है। जैसे भेवरा फूलो से शहद चुन लेता है, वैसे ही राजा प्रजाओ से 
द्रव्य का सचय करे । संग्रह के साथ-साथ राजा को दानी भी होना चाहिए। 
अध्याय १२० में मत्री और राजा के गुणो का पुन वर्णन करते हुए राजा 
के आचार की पुन व्याख्या की गई है और कहा गया है कि वह उदार 
व्यक्तियो को अपने पास रबखे, छुब्धनो को नही । 

युधिष्ठिर ने पुन. व्यवहार-पूर्ण प्रश्न पूछा, “आप ने चराचर लोक 
को दण्ड के अधोन कहा है । उस भहातेजस्वी सर्वत्र व्याप्त दण्ड का 
स्वरूप क्या है ? दण्ड वया है? दण्ड कैसा है ? दण्ड का रूप क्‍या है, 
और वह किसका आश्रय लेता है ? दण्ड की आत्मा क्या है ? वह वस्तुतः 
कैसा है ? उसकी मूर्तियाँ कितनी है ? उसका स्वामी कौन है ? वह दण्ड 
प्रजाओ में कैसे जागता है ? कौन पूर्वापर को रक्षा करता हुआ प्रजाओ 
में जायता है ? पहले और पीछे किसे दण्ड कहा गया है ? दण्ड का स्थान 
क्या है ? उसकी गति क्या है शो 


१ स्वेषा प्राणिना छोके तियक्ष्वपि निचासिनास्‌ | 
स्वच्यापी सहातेजा दण्ड श्रेयानित्ति प्रसो ॥३॥ 
इस्येतदुक्त भवता स्व दुण्ड्यं चराचरस्‌ | 
को दण्ड कीदइशो दण्ड. किंस्प: किंपरायण.- ॥७॥ 


है| 
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भीष्म ने उत्तर दिया, हे युधिष्ठिर, दण्ड का व्यवहार किससे होता है 

और क्या है ? यह सुनो ! सारा लोक जिसके अधीन है, धह केवल दण्ड 
मात्र ही है। धर्म का ताम व्यवहार है। लोक में सतत सावधान रहने 
वाले पुरुष के धर्म का किसी प्रकार छोप नहीं, इसीलिए दण्ड की आव- 
श्यकता है । और, यही व्यवहार का व्यवहारत्व है | पूर्व काल मे मनु ने 
कहा था कि जो प्रिय और अप्रिय को समान समझकर दण्ड का व्यवहार 
करता है, जो प्रजा की रक्षा करता है, वह राजा शुद्ध धर्म का स्वरूप 
है । सुप्रणीत दण्ड से हो त्रिवर्ग प्रवृत्त वा सफल होता है । दण्ड ही शरोर- 
घारी देवता हैं। जैसे लपग्टो वाली अग्नि होती है, दण्ड का ऐसा रूप 
समझना चाहिए । वह नील कमल के समान साँवले रंग का है। उसकी 
चार दाढ और चार भुजाएँ होती है। उसके आठ पैर और तीन नेत्र होते 
हैं। उसके कान खूंटे की भाँति ऊपर उठे रहते है। उसके सिर पर लम्बी 
जटाएँ होती है । उसके मुख में दो जिह्वाएँ है। उसका मुँह छाल होता 
है । उसकी त्वचा शेर के समान होतो हैं। दण्ड का यही भूर्त रूप देखा 
गया है। तलवार, गदा, घनुष, शक्ति, त्रिशुल, मुग्दर, बाण, मूसछ, फरसा, 
चक्र, वर्छा, डंडा, भाला और तोमर आदि इन सभी हथियारो को लिए 
हुए दण्ड साक्षात्‌ लोक में घूमता है। वही अपराधियों को भेदता, छेदता, 
पीड़ा देता, काटता, चोरता, फाडता तथा मरवाता हैं। इस प्रकार दण्ड 
ही सब ओर घृमता-फिरता है। प्राचीन धर्मशास्त्रियों की परिभाषा में 
दण्ड शब्द के अनेक पर्याय माने जाते थे, जो इस प्रकार हँ--तलवार, 
विशसन, मारकाट, धर्म, तीक्ष्णकवच, दुराधर, श्रीगर्भ, अपने गर्भ में लक्ष्मी 


क्रिसाव्मक._ कथसूत: कतिसूर्ति: कर्थप्रमुः। 
जागति स कर्थ दण्ड: प्रजास्ववहितात्मक: ॥६॥ 
कृक्ष॒ पूर्वापरभिदं जागति परिपालयन्‌ | 
कश्च॒ विज्ञायते पूष॑ कोउ्परो दुण्डसंज्ञित. । 
किंसंस्थश्च॒ भ्वेदण्ड:ः का चास्य गतिरिष्यते ॥७॥ 
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धारण करने वाला या श्री का पुत्र, विजय, शास्ता, व्यवहार, सनातन, 
शास्त्र, ब्राह्मण, मंत्र, घर्मपाल, अक्षर, देव, सत्यगामी, नित्यरूप, अग्नज, 
असज्भ, र्पुत्र, मनु, ज्येछ और श्िवकर आदि ।” ज्ञात होता है कि 
विभिन्न धर्माचार्यों और दाशंनिक आचार्यो ने अपने-अपने विचार से राज- 
धर्म मूलक दण्ड के पर्याय कहे थे। और यही राजशास्त्र के लिए उनकी 
देन थी । दण्ड को प्रशसा मे वे सब एकमत थे | जैसे मन्वन्तर विद्या के 
अनुयायी आदिराज की सज्ञा मनु को ही देते थे जिसका विवेचन मानव- 
धर्मशास्त्र में सुरक्षित है, उपनिषद्वादी आचार्य अक्षर ब्रह्म को दड कहते 
थे। वैदिक मतानुयायी देव” को दण्ड मानते थे। अग्नि के उपासक आचार्य 
जैसे अग्नि को अग्रजतपस्‌ कहते थे, वैसे ही दण्ड को भी अग्रजतत्त्व 
भानते थे, जो सुष्टि में सबसे पहले जन्म लेता है। धर्मानुयायी दण्ड को 
घर्मपाल कहते थे। माहेश्वर लोग दण्ड को रुद्र का पुत्र कहते थे । कुछ 
बेदिक लोग दण्ड को ज्येष्ठ ब्रह्म की सज्ञा देते थे। अर्थशास्त्र के अनुसार 
दण्ड की सज्ञा व्यवहार थी। युद्धशास्त्रियों के मत्त में दण्ड तीक्ष्णवर्मा 
या तेज अभेद्य कवच पहनने वाला रक्षक था। सेनापतियों का मत था 
कि दण्ड ने ही सर्वप्रथम तलवार का रूप घारण किया। युद्ध-प्रेमी लोग 
कहते थे कि विशसन या मारकाट ही दण्ड हैँं। श्री-लक्ष्मी के उपासक 
लोग दण्ड को श्री देवी का पुत्र ही मानते थे। मत्रिपरिषद के सदस्य 
ओर राजसचिव दण्ड को दुराधर कहते थे, अर्थात्‌ सब कुछ धारण किया 
जा सकता है, किन्तु दण्ड का घारण दुष्कर हैं। राजनीति के पडित दण्ड 
को ही शास्ता या राजा मानते थे। सनातन परम्परा से विश्वास रखने 
वालो का मत था क्रि दण्ड ही सनातन, नित्य और शाइवत है । भगवान्‌ 
को सत्यात्मा मानने वाले दण्ड को ही सत्य का रूप कहते थे। इस प्रकार 
दण्ड के महत्त्व के रूप में सब तत्त्वचितक एकमत थे । राजज्ञास्त्र की 
यह बडी विजय थी कि सबने दण्ड को गौरव दिया। दण्ड राष्ट्र का 
प्रजागर या जागरण हूँ । जब सब लोग सो जाते है, तो दण्ड जागता 
रहता है । 


अ० ११८-१२८ ] «१ राजसत्यों के गुण-दोष 


8५ ५ रा] 


भागवत आचार्यो ने दण्ड के लिए कुछ और भी नाम दिए/ओझ, जैसे 
विष्ण, यज्ञ, नारायण , महापरुष आदि । भागवतों की यह युविति भीयक 
जिस वस्तु की वे अत्यधिक प्रशंसा करना चाहते थे, उसे भगवान्‌ विष्णुड 
का रूप कहते थे । जैसे गुप्त युग मे ही समुद्र की बहुत महिमा बढी तब 
नारायण महार्णव, अर्थात्‌ समुद्र नारायण का स्वष्ठप है, यह सूत्र बनाया 
गया ( मत्स्यपु राण)। ऐसे ही दण्ड को भी नारायण प्रभु कहा गया । ब्रह्मा 
की पुत्रो लक्ष्मी और सरस्वती की भाँत्ति दण्डन्नीति भी जगत की माता है। 
दण्ड के अनेक शरीर है । 

ऊपर दण्ड की जो बहुरूपता कही गई है, वह क्या है ? दूसरा 
जैसा स्वाभाविक उत्तर यहाँ दिया गया है, वैसा सस्क्ृत साहित्य में अन्यत्र 
कही नहो है, “अर्थ और अनर्थ, सुख और दु ख, धर्म और अवर्म, वल 
और अबल, दुर्भाग्य और सौभाग्य, पुण्य और पाप, गुण और अवगुण, 
काम और अकाम, ऋतुमास, रात्रि, दित्त, क्षण आदि काल भेद, प्रसन्नता 
और विपाद, हर्ष और क्रोध, दम और शम, देव और पुरुपार्थ, मोक्ष 
और बधन, भय और अभय, हिंसा और अहिसा, तप और यज्ञ, सयम, 
विप और अमृत, वस्तुओ का आदि, अन्त और मध्य, कृत्यों का विस्तार, 
मद, प्रमाद, दर्प, दम्भ और घधैयं, नीति और अत्तीति, अशक्ति और शभविति, 
मान और स्तम्न, व्यय और सग्रह, विनय और दान, कार और अकाल 
( सुभिक्ष और दुभिक्ष ), अनृत और सत्य, ज्ञान और अज्ञान, श्रद्धा और 
अश्रद्धा, क्लीवता और कर्मण्यतत, लाभ और हानि, जय और अजय, 
तीक्षणता और मुदुता, मृत्यु, आयम और अनागम, सम्पन्नता और 
विपन्नता, कार्य और अकार्य, असुया और अनसूथा, धर्म और अधर्म, 
रूज्जा और निर्लज्जता, तेज, कर्म, पाडित्य, बाक्शकिति, तत्त्वज्ञान, इस 
प्रकार दण्ड के लोक में बहुत से रूप है ( एवं दण्डस्य कौरव्य लोके- 
$स्मिनू बहुरूपता । १२१।३२२ )। दण्ड के उचित प्रयोग से धर्म और 
अनुचित प्रयाग से अधर्म आदि होते हैं। दण्ड का सम्यक प्रयोग बल और 
उसका 'हास निर्वबलता है। इस प्रकार जीवन के अनेक क्षेत्रों मे दण्ड 
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के आधार की व्यास्या की जा सकती है । यदि दण्ड न हो तो छोग एक 
दूसरे को मथ डालें। दण्ड के डर से हो वे एक दूसरे को मारते नही। 
दण्ड से रप्षित प्रजाएँ राजा को भी बढाती हैं। अतः दण्ड हारा प्रजा- 
पालन आवश्यक है ।” दण्ड के विपय में और भी तात्त्विक विवेचन किया 
गया हैं और अन्त में कहा गया हैं कि स्वघर्म मे स्थित राजा के लिए 
कोई भो दण्ड से ऊपर नही है। वेदो मे, यज्ञों में, व्यवहार में, राजा मे, 
सर्वश्र दण्ड का मूर्त रुप है । उन्हें देखकर दण्ड के प्रति आस्था उत्पन्न 
होती है । ( म० १२१) 

दण्ड की उत्पत्ति कैसे हुई? इसका उत्तर एक कहानी के रूप में दिया 
गया है। अगदेश का राजा वसुहोम सौवर्ण पर्वत मेरु ( मध्यएशिया का 
पामीर पठार ) की मुजपृष्ट या मुंजवान चोटी पर तप करने गया (आज 
भी यह स्थान वक्षु नदी के बाएं किनारे पर है ) | वही मान्धाता भी आ 
गये | कुणलछ आदि के अन्तर मान्वाता ने वसुहोम से कहा, “हे राजन ! 
तुम बृहस्पति और थुक्राचार्य के राजश्ास्त्रो को जानते हो । में जानना 
चाहता हूँ कि दण्ड की उत्पत्ति कहाँ से हुई ? कैसे दण्ड पूर्वकाल में जागता 
था ? इसे सबके ऊपर क्यो कहा गया? कैसे इस समय दण्ड क्षत्रियों में स्थित 
है?” बसुहोम ने उत्तर दिया, “हे राजन्‌ ?दण्ड प्रजाओ का सग्राहक है । 
हमने सुना हैं. कि सुष्टि के आरम्भ में ब्रह्मा ने यज्ञ करने के लिए अपने 
समान एक ऋत्विज को जन्म दिया | वह गर्भ एक सहस वर्ष तक ब्रह्मा 
के भीतर रहकर उनकी छोंक से वाहर भाया, आर्थात्‌ छीक के साथ जैसे 
भराण की वेगवती क्रिया होती है, उसी प्रकार उस गर्भ ने जन्म लिया । 
बहो ब्रह्मा के यज्ञ का ऋत्विज बना। उसका स्वष्प दण्ठ था, पर वह शीह्म 
ही अन्तर्पान हो गया। उसके छिप जाने से प्रजाओ में कार्य-अकार्य, भोज्य- 
अभोज्य, पेय-अपेय का ज्ञान न रहा और वे छोग एक दूसरे की दविसा करने 
छगे। छोगो को पराये और अपने में भेद न रहा। कुत्ते को भाँति मस के 
लिए छीन-जपट करने हुए बली निर्वछ को सताने लगे। तब ब्रह्म ने महा- 
देव से कहा, “आप ऐसी कृपा कीजिये जिससे प्रजाओं में संकर न हो ।/” तव 
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त्रिशूछधारी जटाधर रुद्र ने बहुत समय तक ध्यान करके अपने आप को 
दण्ड के रूप मे रचा। उसके बाद उससे दण्डतीति-स्वरूप देवी सरस्वती 
को जन्म दिया । वही दण्डनीति है। तब उस दण्डनीति के रूपो से शिव 
ने एक-एक राजा को बताया । इन्द्र को देवों का राजा बनाया और वैव- 
स्वत यमको पितरो का अधिपति बनाया गया । धन का और राक्षसो का राजा 
कुबेर को बनाया । पर्वतो का राजा मेर को बनाया। समुद्र को नदियों 
का राजा बनाया । वरुण को जलो का स्वामी, मृत्यु को प्राण का स्वामी 
और अग्निको तेजो का स्वामी बनाया । रुद्रो का स्वामी ईशान को, वसिष्ठ 
को विप्रो का, जातवेदस अग्निको वसुओ का, तेजो का सूर्य को, नक्षत्रों का 
चन्द्रमा को, छताओ का अंशुमान सोम को, भूतो का द्वादश भुजाओं वाले 
स्वामो स्कन्द को, और काल को सर्व-संहार का अधिपति नियुक्त किया । 
सब शरोरो का अधिपति राजराज कुबेर को बनाया । सब रुद्रों का स्वामी 
शूलपाणि शंकर को बनाया। ब्रह्मा ने दण्ड स्वरूप अपने उस पुत्र को सबका 
प्रजापति नियुक्त किया । यज्ञ के सकुशल समाप्त होने पर महादेव शिव ने 
उस दण्ड को विष्णु को समर्पित किया । विष्णु ने उसे अंगिरा को, अंगिरा 
ने इन्द्र और मरीचिको । मरीचि ने भुगुको, और भृगु ने उसे ऋषियों को 
सोप दिया। तब ऋषियो ने उस दण्ड रूप धर्म को छोकपालो को दिया। उसे 
ही श्राड्देव मनु ने अपने पुत्रो को धर्म की रक्षा के लिए दिया । दण्ड का 
प्रयोग विभिन्न रूपो के अनुसार करना चाहिए। मनमाने ढग से नहीं। 

कडवी बातो का निग्रह, यह दण्ड का रूप है। स्वर्ण का आदान तो उपकी 
बाहरी क्रिया है। शरीर की विकलता या बध अल्प कारण से भनुचित है। 

शरीर-पोडा, देह-त्याग, देश निकाला ये सब दण्ड के रूप है । किन्तु इनका 
प्रयोग न्याय बुद्धि से होना चाहिए ।” इसके अनतर शक्ति के संचार की 
एक हरूस्बी श्रृंखला की कल्पना करते हुए अन्त में कहा गया है कि दण्ड ही 

भ्रजाओं में जागता है ( दण्डो जागर्ति तासु च )। इस प्रकार आदि, मध्य 

ओर अन्त में दण्ड ही मुख्य है। धर्मविद्‌ राजा को यथान्याय दंड का 
विधान करना चाहिए | दण्ड सब लोकों का नियन्ता है । 
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युधिष्ठिर ने 'धर्मा्थकाम' इस भरिवर्ग के मूल के विषय में प्रश्न किया । 
उत्तर में कामंदक ऋषि के मत का उपन्यास किया गया हैं तथा उत्तकी पुनः 
व्यारया फी गई हैं । ज्ञात होता हैं कि यह कामदक आचार की कही गई 
गराजनीति थी । (अ० १२३) 

मध्याय १२५ मे प्रहछाद के मुख से राजा के लिए आवश्यक शील- 
धर्म का उपदेश कराया गया है। प्रहलराद जसुरो का राजा था | वह शील 
का अनुयायी था। उसके सामने एक महाकाय पुरुष प्रकट हुआ। पूछने पर 
उसने अपने-आप को धर्म या शोल कहा | बात यह थी कि भागवत छोग 
बौद्धों को माया-मोह शास्ता के अनुयायी असुर कहते थे, जिनमें शीलधर्म का 
अत्यधिक प्रचार था | इस प्रकार की कथा विष्णु पुराण और लिंग पुराण 
में भी आई है। यहाँभो किचित्‌ परिवर्तन से उसे छे लिया गया है| 
वामन पुराण के अनुसार ये असुर मागध मुनियो के शिष्य थे। उनके उपदेश 
के अनुसार धर्म का पालन करने से इनकी प्रजाओ को वृद्धि हुईै। उस विधाल- 
काय पुरुष ने कहा, “हे प्रहलाद, मुप्ते धर्म जानो । जहाँ शीर हैं वही में 
रहता ह”।' 

तब प्रहलाद के शरोर से एक महान्‌ तेज प्रकट हुआ। पूछने पर उसने 
बताया कि मै सत्य हूं भौर शील के पास जाना चाहता हूं। इस प्रकार सत्य 
और घील पर बल देने वाले बौद्ध धर्म की भोर मकेत है। छेसक ने 
राजधमं के अत में बुद्ध के उपदेश का भी उल्लेस करना उचित समज़ा ।? 

है प्रहछाद में चुत्त या जानार 7 | जहाँ धर्म होता हैँ वही मेरा भी 
स्यान है ।/” एस प्रकार वृत्त या धर्म के विपय में बौद्ध और ब्राह्मण दृष्टि- 
फोण वा समन््रय किया गया है। चीर, धर्म सत्य, वृत्त, वल--ये सव शीछ 





4 


१. धम प्रद्धाद सा चि6ट्धि यन्नासों हिजसत्तम | 

यन्न यास्यामि देन्येन्द्र यत. शील ततो छायम्‌ ॥ (१३४२९) 
+, तनोडपरों महाराज प्रस्बल्लनित्र तेजसा। 

शरीराह्नि,सूतन्दस्य प्रद्चलादस्थ महात्मनः ॥ (१२४।७०) 
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से उत्पन्न होते है । शील की प्राप्ति का संक्षिप्त उपाय इस प्रकार बताया 
गया है। सब भूतों मे मनसा, वाचा, कर्मणा अद्रोह रखना, अनुग्रह और दान 
यह शील है। जिससे औरो का हित न हो और जिससे अपने आपको 
लज्जा आवे, वैसा कर्म न करना चाहिए। ऐसा कर्म करना चाहिए, जिससे 
लोगो की सभा मे प्रशंसा हो। संक्षेप मे यही शीरूका लक्षण हैं। यद्यपि 
शील-विहीन राजा भी कभी श्री-सम्पन्न हो सकता है, पर श्री अधिक दिन 
उसके पास टिक नहीं सकती। यह जानकर ज्ीरू का पालन करना 
चाहिए। युधिह्टिर ने आशा और उत्साह के संबंध का प्रइन किया, “भविष्य 
के विपय मे आशा ही राजा और प्रजा की समृद्धि का कारण है। आशा 
हो समृत्यात का लक्षण है। सब पुरुषो के हृदय में महती आशा उत्पन्न 
होती हैं। यद्दि उसका विघात हो, तो दु.ख और मृत्यु का फल मिलता है। 
आगा को पर्वत और आकाश से भी ऊंचों कहना चाहिए। यदि आशा 
दुर्लभ हो जाय, तो उससे अधिक दुर्लभ और क्या होगा ?” (अ० १२५) 

इसके समर्थन में एक आख्यान कहा गया है, जिसे बदरीनाथ में रहने 
चाडे एक अत्यन्तक्ृश तपस्वी ने सुनाया था। इसमे निराशा दर्शन का प्रति- 
पादन किया गया है । किसी प्रकार की आशा का होना यही मानुपिक 
कृशता का लक्षण है। जिसे किसी प्रकार की आशा नही, वह सव प्रकार 
से सुखी है । यह सिद्धान्त गीता में भी आया है--निराशीयत चित्तात्मा। 
किन्तु उसकी व्याख्या के लिए जो कहानी गढी गई है बह बहुत भोडी है । 

(अ० १२६) 

अध्याय १२७ में भी ऐसा ही निरर्थक पुछल्ला है। उसका राजधर्सम 
या दण्ड से कोई सम्बन्ध नही । माता-पिता की सेवा कैसे करनी चाहिए, 
यही बात पारियात्र पर्वत पर रहने वाछे ऋषि गौतम और यमराज के _ 
सवाद के रूप मे कही गई है । (अ० १२७) 

इस महाप्रकरण के अन्त में राज्य के लिए कोश के महत्त्वका प्रतिपादन 
है। यदि राजा पर भीतर और बाहर से सब प्रकार की दुरवस्था आ जाय, 
तो क्या करना चाहिए ? इसके उत्तर में कहा गया है कि कोश के क्षय से 
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ही राजा के राज्य का क्षय होता है। राजा को चाहिए कि जैसे निर्जल 
स्थान में छुआ खोदकर जल प्राप्त करते है वैसे हो घन प्राप्त करे ।' 

कोथ ही राजधर्म का पहला नाम है। वृत्ति धर्म से कही अधिक 
महत्त्वपूर्ण है। जिसके यहाँ वृत्ति के द्वारा धन का आगम नही उसके यहाँ 
आपद्वर्म जा जाता है । जिस प्रकार धर्म को ग्लानि न हो और अन्रु के 
वश में न पडे, वही कर्तव्य हैं। अपने-आपको विपादयुकत नही बनाना 
चाहिए। सब उपायो से अपनी आत्मा को प्रफुल्लित बनाना चाहिए। 
क्षश्रिय के लिए अपने बाहुवीर्य से उद्यम करना ही जीवन है, ऐसा सुना 
जाता है। क्षत्रिय के लिए भैक्षचर्या का विधान नही है। उस्ते तो कोश का 
बल ही चाहिए। वही क्षत्रिय है, जो प्रजा की रक्षा करें। राणा को 
आपत्ति के समय राष्ट्र को और राष्ट्र को राजा की रक्षा करनी चाहिए, 
यही सनातन धर्म है। जैमे राजा आपत्ति के समय राष्ट्र की अपने साधनों 
से रक्षा करता है, वैसे ही राष्ट्र को भी आपत्तिग्रस्त राजा की रक्षा 
करनी चाहिए। कोश, दण्ड, बल, मित्र और जो बन्य सचित हो, उसे 
राजा राष्ट्र के ल्ुघा-पीडित होने पर कभी न छिपावे। धर्मविदोका कहना 
हैं कि राजा प्रजाओ को सेती के लिए धीज और खाने के लिए अन्न वित- 
रित करें। इस विषय में महामायावों संवर का मत है कि उस राजा को 
घिवफार है, जिसका राष्ट्र दु स्॒ पाता हैं। शिवि ने भी कहा है कि राजा 
का मूल कोश और वल है और वल कोण के अधीन है। वही सब राज- 
धर्मो का मूल है, और प्रजाओ का मूल धर्म है ।* 

घनहीन व्यवित दुर्वल होता हैं, घन या कोश ही सच्चा बल हैं। कोश 


बढ 


। 
से ही धर्म और काम की सिद्धि होती है और यह छोक तथा परलोक दोनो 


१, राज्ञ, कोदशक्षयादेव जायत वलसक्षय- ॥ १ 

कोश सजयनेट्राजा निजेलेस्यो यथा जलम्‌ | (१२८।११-१२) 
३, राज्ञ कोश्वल मूल कोशमूल् पुनवलम्‌ । 

तन्‍्मूल सर्वघर्माणां धम मूछा- पुन प्रज्ञा: ॥ (१२८३५) 
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सुलभ होते है। अतः राजा के लिए कोश-संच्य सबसे अधिक प्रशंसनीय 
है। कोश-सग्रह के लिए यदि कुछ अत्याचार और उत्पीड़न भी करता पडे 
तो वह भी क्षम्य है, यह कोशवादी आचार्यों का मत था । 


+ ८२ ६ 
आपद््षर्म 


(अ० १२९-१६७ ) 

राजधर्म का ही अवान्तर भाग आपक्‌ धर्म प्रकरण हैं। यहाँ आपद्‌ 
शब्द पारिभाषिक है। जब राजा शत्रु से घिर कर या हारकर अपना 
राज्य खो बैठता है, अथवा अपनो प्रजा द्वारा हो पद्च्युत किया जा कर 
बाहर घूमने लूगता है, तो उसके उस संकट को आपद्‌ कहते थे। यह ठीक भी 
था। राजा के लिए इससे बडी विपत्ति नही हो सकती कि किसी कारणवश 
उसे अपने हाथ से राज्य धोना पड़े । अतः प्राचीन नीतिविशारदो ने इस 
स्थिति पर भी विचार किया कि उस स्थिति मे राजाको अपने उद्धार के 
लिए क्या करना चाहिए । इस प्रसंग का सार यह हैं कि आपदुग्रस्त राजा 
को पुन. कोश और सेना का संग्रह करना चाहिए और उनको सहायता से 
यथासंभव पुनः अपना राज्य प्राप्त करना चाहिए। इसी को 'राजधसष 
आपद्धसषु आपसत्पतीकार: कहा गया है। आपत्ति से छटने के लिए यदि 
कोश और सैनिक बल से युद्ध भी करना पडे, तो वह भी योग्य हैं । 

युधिष्ठिर का प्रदन आपत्ति का जो चित्र खीचता है, उससे राज्य की 
असहायता और निरबंछता की पराकाष्ठा सूचित होती है। युधिष्ठिर ने ये 
बारह बातें कही--- 

१. राजा क्षीण हो जाय, 

२. राजा दीघंसूत्री हो जाय या समय पर काम न करने वाला हो 

जाय, 
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३ अपने बंधु-बाधवो के प्रति ह॒द दर्जे की अनुकम्पा या कृपा करने 
के कारण राजशक्ति की हानि कर ले, 
४ उसके पुर और राष्ट्र दोनो विरक्‍्त हो जाय॑, 
४ उसका द्रव्य और सचय क्षीण हो जाय, 
६ उसके भुख्य अधिकारी उसका संदेह करने लगें, वह उनका 
विश्वास खो दे, 
७ उसका मंत्र फूट जाय, 
८ उसके मित्र उसकी संभावना या आदर न करने रूगें, 
९. उसके अमात्य फूट जाय, 
१० वह छात्र के चक्र में फेंस जाय, 
११ बलवान शत्रु के द्वारा वह दुर्बल कर दिया जाय, 
१२. एक या अधिक कारणो से उसके चित्त में आपत्ति का भाव आ 
जाय । 
आपक्‌ ग्रस्त राजा के उद्धार और स्वराज्य स्थापन का सिद्धान्त वैदिक 
राजशास्त्र में भी पाया जाता है| अथर्ववेद के दूसरे काण्ड के तीसरे सुक्त 
में इसका बहुत्त अच्छा वर्णन हैं। उन छह मंत्रो का शीर्षक है---“स्वराज्ये 
राज. पुनः स्थापनस्‌”' । यहाँ जिसे परचक्र अर्थात्‌ पराये चक्र में फेंसता 
कहा गया है, उसे ही अथर्ववेद में “अन्य क्षेत्रे अप रुद्ध चरन्‍्तम”” कहा 
गया हैं। राजा शत्रुके देश में ऊँस जाय, शत्रु के इलाके में उसे चोरी-चोरी 
या अपरुद्ध अतस्था से घूमना पडे, यह राज्य का सबसे बडा सकट है । 
इस विपय में अथर्ववेद के छह मत्रो का भाव वहुत उत्साहवर्धक है-- 
कभी वह राजा यहाँ उच्चस्वर से सिहनाद करता था । पुन वह 
अपनी निपुणता से वैसे ही कार्य करे। हे अग्नि | उसके लिए पुन विशाल 
पृथिवी और आकाश का निर्माण करो। हे मरुत्गण ! आप जो सब प्रकार 
के पोपो के स्वामी है, उसे पुन यहाँ ले आइये, जिसने अनेक हव्य पदार्थों 
की आहुतिया दी थी । 
२. वह अपने राष्ट्र से कितनी भी दूर हो, हे अग्ति ! तुम्हारे रक्त 
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वर्ण या लाल रंग के घोडे उस पदच्युत इन्द्र या विप्र को पुनः यहाँ छे 
आावें, क्योकि अब देवो ने सौत्रामणि यज्ञ द्वारा उसके स्वभाव को मृदुता 
को हटाकर उसे पुन्त: क्षात्रधर्म युक्त बना दिया है ( अधिक सोमपान से 
उत्पन्न तन्‍्द्रा को सौत्नामणि यज्ञ में किये हुए दुग्धपान से दूर किया जाता 
था )। 

३. राजा वरुण तुम्हे जलाशयो से पुकार कर यहाँ छावें। सोम जहाँ 
पर्वतो पर उगता है, वहाँ से वह तुम्हारी पुकार करे। इन्द्र इन समस्त 
प्रजाओ में तुम्हे ढूँढकर पुकारे | हे राजा | तुम जहाँ भी हो वहाँ से बाज 
की तरह झपट कर अपनी प्रजा मे आओ। ( इसकी ब्यंजना यह है कि 
राष्द्‌ की नदियाँ, पर्वत और प्रजाएँ सब अपरुद्ध राजा को पुनः आते के 
लिए पुकारतो है ) । 

४ जो झन्रु के देश में देश निकाले का लाचार जीवन बिता रहा है, 
उसे पुनः यहाँ आना ही चाहिए। बाज की शक्ति उसे यहाँ ले आवे। 
दोनों अश्विनोकुमार उसके आने के मार्ग को सुगम कर दें, जिससे बह 
आकर अपने वंधु-वाधवों से मिले । 

५, हे राजन ! तुम्हारे शन्र ही तुम्हे फिर बुला रहे है। तुम्हारे मित्रो 
ने तो तुम्हे पुन. चुन ही लिया है। इद्र, अग्नि और सब देवो ने अभी तक 
तुम्हारे राजमहल को प्रजाओ के बीच में सकुशल रखा है। 

६ हमारे इस आवाहन का जो विरोध करता हो, चाहे वह सजातीय 
हो या विजातीय, हे इन्द्र | उसे यहाँ से दूर हटाओ । और उस राजा को 
पुन यहाँ लाओ ( कृत्वा थेममिहाव गमय । अथववेद ३॥३।६ ) । 

इन मंत्रों से ज्ञात होता है कि स्वदेश के कुछ व्यक्तियों ने ही पदच्युत 
राजा का विरोध किया था। उसका कोश-बर घट गया था। उसकी 
प्रजा-रजन की नोति भो कुछ क्षीण हो गई थी। उसके मित्र-सजातीय 
उससे कुछ उदासीन हो गये थे । अत उसे राज्यच्युत होकर शत्र के देश 
में जाना पडा। किन्तु ज्ञात होता है कि कुछ समय बाद उसके राष्ट्र मे 
परिस्थितियाँ अनुकूल हो गईं । प्रजाएँ पुन. उसे चाहने लगी। उसका 
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कोश भी ठोक हो गया । उसके विरोधी शत्रु भी हट गये और जो उसके 
पक्षवाले मित्र थे, वे बलवान्‌ हो गये । पुरवासी और जनपदवासी प्रजाएँ 
उसका आवाहन करने छूगी तथा पुनः उसे हराने में कोई विवाद न रहा । 
इस प्रकार की अनुकूल परिस्थिति में राजा की भापत्ति समाप्त हो जाती 
थी और वह एन अपने देश में लौट आता था। 


इस पृष्ठभूमि में आपद्‌ धर्म प्रकरण को बढाया जाय तो यह विषय 
नितान्त स्पष्ट हो जाता हैं। राजा की इस आपत्ति का कारण प्राय यह 
होता है कि कोई बाहर का विजयार्थी शत्रु उस पर हमला कर देता है । 
इसका सबसे अच्छा इलाज यह है कि उस बाहरी विजिगीषु के साथ, 
विशेषत उस हालत में जब वह धर्म और अर्थ में कुशल एवं ईमानदार 
हो, शीघ्र सधि कर ले और अपनी भूमि का जो भाग उसके कब्जे मे चला 
गया है, उसे क्रमश छुडा ले। यदि विजयार्थी शत्रु अधामिक, पापी और 
बलवान हो तो किसी प्रकार अपने आप को निग्नहित कर उसके साथ 
सधिका प्रस्ताव न रकखे । इसके लिए चाहे अपनी राजधानी को भी 
छोड़ना पडे, या और कोई उपाय काम में लाता पडे, तो भी वैसा करना 
चाहिए। जो रह जाय, उसी के सहारे प्राणो को बचाते हुए पुनः द्रव्य का 
उपार्जन करना चाहिए । ( तद्भधावाभावे द्वव्याणि जीवन्घुनरुपाजयेत । 
4३० । ६ )। जिन आपत्तियो को केत्ररू त्याग से पार किया जा सके, 
उनके लिए अधिक-से-अधिक त्याग भी करना ठीक है। हर हालत में 
राजा को चाहिए कि अपने-आप को शत्रु के हाथ में न पडने दे । 


युधिष्ठिर ने प्रइ्व किया कि यदि भीतर से अपना राष्ट्र कुपित हो 
जाय झौर बाहरो शत्रु का दवाव हो, तो ऐसे दो दबावो में पडे राजा को 
चया करना चाहिए ? इसका भीष्म ने स्पष्ट उत्तर दिया कि इस प्रकार 
आपत्ति में पडे राजा को या ठो शोध्न संधि करती चाहिए या शीघ्र परा- 
क्रम दिखाकर शत्रु को मार भगाना चाहिए । यदि अपनी सेना अनुरक्त, 
पुष्ठ और हृष्ट हो तो वह कितनी भी थोडो रह जाय, पुत* अपनी घरती 
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को जीता जा सकता है। ऐसे राजा को यह जानकर अपनी हिम्मत 
बढानी चाहिए कि युद्ध में मरने पर स्वर्ग मिलेगा ओर जीतने पर पृथिवी 
का राज्य । 

यहाँ यह प्रशत भी उठाया गया कि जब धर्म का परम ह्वास हो 
जाय, लोक मे दस्युओ द्वारा सर्यादा का उल्लंघन होने छूगे, तथा पृथिवी 
की भोजनादि वस्तुओ पर दस्युओ का अधिकार हो जाय, तो ब्राह्मण को 
अपने जीने के लिए क्या करना चाहिए ? इसका यही उत्तर है कि ब्राह्मण 
को ऐसे आपत्ति काल में विज्ञान या युद्धिधल का सहारा लेना चाहिए। 
विश्व का नियम है कि यहाँ साधु का हा साथ लोग देते है, असाधु का 
नही । इसी विश्वास से चलना चाहिए। ऐसे समय क्रोध नही करना 
चाहिए, किन्तु यदि आवश्यकता हो तो दूसरे के घन को अपना समझ कर 
लिया भी जा सकता है। जो अपने विज्ञानबलर (बुद्धि-विद्या) से निन्दितों 
के साथ भी उचित व्यवहार करता है, उस सदाचारी विज्ञानवान्‌ धार 
ब्राह्मण से कोई क्या कहेगा ? जो बलि की वृत्ति का पाल्‍हन करते है, वे 
अपने तेज से युक्त रहते है । ऋत्विक ब्राह्मण, पुरोहित, आचार्य आदि 
को सताना नही चाहिए । यही छोक की रीति है। यही सनातन चक्षु या 
दृष्टिकोण और धर्म है। गाँवों में रहने वाले बहुत से लोग कठोर वचन 
कहते है । राजा को चाहिए कि उन पर ध्यान देकर किसी को सतावे 
नही । कुवचन न कहे, निन्‍दा न करे और न उसे सुने, या कान बदकर 
ले, अथवा अन्यत्र चला जाय । सज्जनों का स्वभाव है कि वे केवल गुणों 
का बखान करते है| आचार ही धर्म का बडा लक्षण है । (अ० १३०) 

राजा के कत्तंव्य की पुन. चर्चा करते हुए कहा गया कि अपने या 
परराष्ट्र से कोश का संग्रह करना चाहिए। क्योकि कोश-बल से ही राज्य 
टिकता है । पहले कोश को उत्पन्न करे, पुनः उसका संग्रह करे, तीसरे 
उसकी वृद्धि करे और चौथे उसका समुचित व्यय करे । बलहीन राजा के 
पास कोश कहाँ और बिना कोश के बल कहाँ ? बलहीन राजा के पास 
राज्य कहाँ, और विना राज्यवाले के पास श्री कहाँ ? ऊँची वृत्ति वाले 
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राजा के लिए श्री (कोश) की हानि मरणनतुल्य है। अत राजा कोण, 
बल और मित्र-ममुदाय की रक्षा करे । काशहीन राज्य का छोग अनादर 
करते है श्री राजा के पापो को भी छिपा देती हैं। राजा को सदा उद्यमी 
होना चाहिए । मन में स्लानि नही करनी चाहिए । उद्यम हो पुरुपार्थ 
है (ड्ूसो छोव पीरुपस्‌ । १३१ । ९ )। राजा कभी मर्यादा भग करने 
वाले दस्युओं का साथ न दे । जन-चित्त को प्रसन्न करने वाली देव-मर्यादा 
की स्थापना करे । दस्युओ के व में आये हुए भूभाग को छुडावे और 
उनसे क्रिसी तरह का मेल न रवखे | 

पुन कहा गया है कि क्षत्रिय का धर्म प्रत्यक्ष फल वाला हैं। इसके 
साथ परोक्ष फल को नही मिलाना चाहिए । वलवान्‌ होने की इच्छा करें। 
सव कुछ बलवान के वश में रहता है। श्री, सेना और अमात्य सव चल- 
वान्‌ ही प्राप्त फरता है। जो निर्धन है, वहीं पतित है। जो हीन है, 
वही उच्छिष्ट (जूठन) है । ब्रह्म को चाहिए कि क्षत्र का आश्रय ले । पाप- 
हीन आचार शीघ्ष अनेक लोगो से सम्मान प्राप्त कर लेता है। 
( अ० १३१-३२ ) 

इस प्रकरण में निषाद आदि दस्यु जातियो के लिए भी एक आचार 
बताया है जिसका पालन करके दस्यु भी अपना जीवत चला सकते है 
धघर्मशास्त्र का यह भी एक दृष्टकोण था। जब दस्यु ( पुलिद, शबर ) 
जातियो को अरण्य में रहने का अधिकार था, तो उनके लिए भी एक 
मान्य जीवन-विधि का उपदेश दिया गया । निपाद, पुलिद, शबर आदि 
जातियो का मूलोच्छेद प्राचीन राजघर्म को अभीष्ट न था। कापच्य नामक 
एक दस्यु का चरित देते हुए कहा गया हूँ कि वह जंगल में रहता था । 
अपने बूढ़े माँ-वाप की सेवा करता था। वह अजमोद्य वाण चलाता था। 
कन्द-पूल-फल और जगली अन्न खाकर निर्वाह करता था। उसने सेकडो 
सेनिको को अकेले जीत खखा था। वह हथियार चलाने में दृढ़ था। 
जगल में रहने वाले परिव्राजक और ब्राह्मणो के लिए मृग मारकर उनके 
पास पहुँचाता था । उसे दस्यु समझकर जो उसका भोजन न लेते थे, 
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वह फिर भी उनके घरों में जाकर उन्तकी सेवा करता था। एक बार 
उसके इस चरित्र को देखकर सेकडों ग्रामीण दस्युओं ने कहा कि आप 
हमारे सेनापति बन जाइये । उसने उत्तर दिया, “तुम स्त्रियों का बच 
करना छोड दो । बालक या तपस्वी को न मारो। जो युद्ध करना न 
चाहता हो, उसका बध न करो । स्त्री का किसी अवस्था में बध न करो । 
गाय और ब्राह्मण की सदा रक्षा करो और उनकी रक्षा के लिए युद्ध 
करो । खडी फसल मत काटो और फछ का नाश मत करो । जहाँ देवता, 
पितर और अतिथियो का पूजन होता हो, वहाँ विघ्त न करो । दण्ड का 
निर्माण सृष्टि की रक्षा के लिए हुआ है, बध के लिए नही। जो दस्यु होकर 
भी धर्मश्ास्त्र का पालन करते है, वे सिद्धि प्राप्त करते हैं ।” कापव्य के 
कहने से उन दस्युओ ने वैसा ही किया । उससे कापव्य और उनको सिद्धि 
प्राप्त हुई । इस कापव्य-चरित के द्वारा किसी भागवत ने यह कल्पना की 
कि दस्युओ में भी भागवत्तो जैसा नीतिशास्त्र संभव है। अनुमान होता 
हैं कि गुप्त युग के किसी आटविक राजा के जीवन का वर्णन यहाँ किया 
गया है । ( अ० १३३ ) 

अगले अध्याय में पुनः कोशसंग्रह पर बल दिया गया है । घन यज्ञ 
के लिए या राजा के कोश के लिए ही बनाया गया है। वह राजस्त्र हैं। 
उस पर किसी का अधिकार नही । जो देवता, पितर और मनुष्यों को नही 
दिया जाता, उस धन को धामिक राजा को ले लेने का अधिकार हैं। 

राजा को अपनी बुद्धि से कार्य और अकार्य का निश्चय कैसे करना 
चाहिए, इसके लिए तीन मच्छों का दृष्टांत दिया गया है। उनमें एक प्राप्त- 
कालज्ञ अर्थात्‌ समय को पहचान कर काम करने वाला था। दूसरा दीर्घ- 
दर्शी अर्थात्‌ भविष्य में होने वालो बात को भी सोचने वाला था। तीसरा 
दी्घंसूत्री था जो सदा करने योग्य काम को टारूता रहता था। कभी 
मछुओ ने उस जलाशय को घेर कर उत मछलियो को पकड़ना चाहा । 
उस दोधंदर्शी ने दोनो मित्रों से कहा, “सब जरूचरों पर यह आपत्ति 
आई है । अतः जब तक जाने के रास्ते खुले हैँ, इस सरोवर को छोड़ कर 
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अन्यत्र चलें । जो अनागत अनर्थ को उपायो से दुर कर देता है, उसे सशय 
में नही पडना पडता। इसलिए यदि आपको भी अच्छा लगे, तो भाग 
चलें ।” दीर्घसूत्री ने कहा, “आपकी बात तो ठीक है किन्नु मेरी राय हैं 
कि पहले से हो हडवडी न करनी चाहिए। समय पडने पर जो करना होगा 
कर लेंगे। उससे कुछ हानि न होगी ।”” यह सुनकर दीघंदर्शी वहाँ से 
हट कर दूसरे गहरे जलाशय में चछा गया। तब मत्स्यजीवी लोगो ने 
आकर उस जलाशय को घेर लिया और मछलियों को पकड लिया । उनमें 
दीघंसूत्री भी वध गया। बहुत-सो मछलियाँ वशी और डोरे में फेसा छो 
गईं । उन्हों में प्राप्तकालज्ञ भी था | जब वे उन मछलियो को ढोने लगे, 
तब प्राप्तकालज्ञ छिठककर जल में चला गया। मन्दात्म, होनवुद्धि, 
अचेतन दीघंसूत्री मृत्युको प्राप्त हुआ । ऐसे ही जो राजा आये हुए समय 
को नही पहचानता वह श्षीत्र आपत्ति में फेंस जाता है। जो पहले से ही' 
सावधान रहता है, वह दीघंदर्शी मछली को तरह सकुशलू बना रहता है । 
सोच-विचार कर कार्य करने वाले राजा को चाहिए क्ि देश और कार 
को देखकर कार्य का निवचय करे और दोीघंसूच्रता छोड कर शीघ्रता से 
कार्य करें । ( अ० १३५४ ) 

ज्ञात होता हैं कि राजनीति के बहुत से दृष्ान्तो में तीन मछलियो का 
यह दृष्टान्त भी पूर्वकाल से चला आता था । 

युधिष्ठिर ने पुन प्रश्न किया, “आपने तोन प्रकार की बुद्धि कही-- 
अनागता बुद्धि, प्रत्युत्पन्न बुद्धि और दीघंसूत्रा बुद्धि | इनमें कौन-सो श्रेष्ठ 
है, जिसका आश्रय लेकर छात्रु से घिर कर भी मोह न हो । बहुत-से शत्रुओ 
से घिरकर भी राजा वया करे, यह भी में जानना चाहता हूँ। सकट में 
पडे राजा को डाकू और लुटेरे घेर कर उसका पराभव करना चाहते हैं । 
उस समय राजा को क्या करना चाहिए ? कैसे राजा अकेला होकर बहु- 
सख्यक के सामने ठहर सकता हैं ? कैसे वह मित्र के साथ और कैसे शत्रुओं 
के साथ बर्ताव करे ? कैसे सधि करे और कैसे विग्रह करे ? कैसे निर्वल 
होकर श्र और मध्यस्थ के साथ वर्ताव करे ? उस हालत में राजा को 
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कोई सलाह देने वाला नही रह जाता ।” 

भीष्म ने कहा, “आपत्ति में मित्र भी हेष करने लूगते है और जो 
अमित्र है, वे मित्रता साधने लगते है। इसलिए उसी समय देश और काल; 
तथा कार्य और अकार्य का निए्चय करना चाहिए | मुख्य नीति यह है कि 
पंडितों और हितैषी मित्रो के साथ सधि करनी चाहिए। ओर, शत्रु के 
साथ भो सधि की ही नीति का पालन करना चाहिए | जो मूर्ख व्यक्ति 
दत्रु के साथ सघि-तीति से व्यवहार नही करता, वह न अर्थ पाता है और 
तन फल । जो आपत्ति के समय अपने बैरी से भी मित्रता या सधि ठानता 
हैं, वह अर्थ और फल दोनो की साधना कर लेता है । इस विषय में वट 
वृक्ष पर रहने वाले का दृष्टान्त है ।” 

किसी जगल में एक भारी बरगद का पेड था । उसकी जड में बिल 
बनाकर एक चुहा रहता था। पेड़ की शाखाओ पर एक बिडाल रहता था। 
वही एक व्याध पास में रहता था, जो अपने जाल में मृगो को फेंसाता 
था । एक दिन बिडाल भी जाल में फेस गया। यह देखकर वह चूहा खुश 
हुआ और निडर होकर वन में मास की खोज में घमने लगा । पर उसने 
उसस्ते भी भयंकर अपना दूसरा शत्रु नेवछा एक बिल में सोते हुए देखा । 
वह नेवलछा चूहे की गंघ पाकर फुर्ती से उठ बैठा । तब चहे ने वृक्ष की 
शाख पर बैठे अपने दूसरे शत्रु वक़्तुंड उल्लू को देखा । अब उस चहे को 
नोचे और ऊपर मृत्यु नाचती दिखाई दी | उसने सोचा, मुझे इस आपत्ति 
में बुद्धि से काम लेना चाहिए । मेरे जैसे बुद्धिमान्‌ को मोह में नही पडना 
चाहिए । जब तक सास है, तब तक जीवन का उपाय करूँगा | बृद्धि से 
युक्त, प्राज्ष और नीतिश्ञास्त्र में कुशछ लोग आपत्ति में पडकर भी संदेह 
में नहीं पडते । अतः मेरें छिए इस समय बिडाल ही एक मात्र गति है। 
उसके फंदे काटकर उसे जाल से छुडा दूँ। यह भी विपत्ति मे पडा हैं और मैं 
इसका बड़ा काम सिद्ध कर सकता हूँ | तीन से याचना करने की अपेक्षा 
अकेले विलाव से याचना करना अच्छा होगा । नीति विद्या का आश्रय छे 
कर इसका हित करूँ। यद्यपि मेरा यह घोर शत्रु है, पर संभव है कि 
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स्वय आपत्ति में पडा, मुझसे सधि कर ले । अब तो मेरा जीवन इसी वैरी 
विलाव के अधीन है ।” तब संधि-विग्नह का भेद जानने वाले उस चूहे ने 
बिडाल से कहा,--हे विडाल, वया अभी तक तुममें सास है ? यदि जीते 
हो, तो तुम्हारा मैं कल्याण करना चाहता हूँ । तुम दु खी मत होओ । तुम 
पहले की तरह फिर जी जाओगे । मै तुम्हारा उद्धार करूँगा तथा तुम्हारे 
लिए प्राण न्‍्योछावर कर दूँगा | मेरी समझ में एक ऐसा उत्तम उपाय हैं, 
जिससे तुम इस बन्धन से छूट जाओगे। इससे तुम्हारा और मेरा दोनो का 
भला होगा। नीचे नेवछा और ऊपर उल्लू, ये दोनो हमारे शत्रु बैठे है । 
उनसे रक्षा होनी चाहिए। पडितो का कहना है कि दो व्यक्तियों के बीच 
में साप्तपदीन मैत्री (सात वचन भर कर) होती है | वह में आज तुम्हारे 
साथ करना चाहता हूँ । यदि तुम मेरी हिंसा न करो, तो तुम्हारे फदे मे 
काट दूँगा । तुम पेड पर हो, मैं जड पर हूँ । हम दोनो इस पेड पर बहुत 
दिनो से रहते आये है। जिस पर कोई विश्वास न करे और जो किसी पर 
विश्वास न करे, ऐसे शकाशील चित्त वाले की कोई प्रशसा नहो करना । 
अत आओ, आपस में प्रेमपूर्वक हमारा सच्चा मेल हो जाय । मै तुम्हारा 
जीवन चाहता हूँ, तुम मेरे जीवन की इच्छा करो | कोई काष्ठ के सहारे 
नदी पार हो जाता है और फिर बडी नाव में बैठकर उस काठ को भी 
पार करा देता है। हम दोनो का यही आपसी मोका है । तुम मुझे तारो, 
मै तुम्हें तारँ।” यह सुनकर विडाल ने श्ातिपूर्वक कहा, “हे सौम्य, 
तुम्हारा हित हो । तुम मेरे जीवन का हित चाहते हो । में आपदुग्रस्त हूँ, 
तुम मुझसे भी अधिक आपद्ग्रस्त हो । दो आपदुग्रस्त व्यक्तियों की सधि 
खूब वैठती हैं । अतः जो उचित हो, वह करो। मेरी रक्षा होने पर तुम्हारी 
हिंसा न होगी । तुम मेरे कहने में हो, तो मैं तुम्हारी शरण में हूँ ।” यह्‌ 
सुनकर चहें ने कहा, “आपने उदार भाव से जो कहा, वह कोई विचित्र 
वात नही है। मुझे जो हितकारी मार्ग जान पडता है, उसे सुनिये । मुझे 
सेवले से डर रूग रहा है। अत आपके पास आ जाता हूँ। आप मेरी 
रक्षा कीजियेगा, मुझे मारियेगा नही । उल्लू से भी मेरी रक्षा कीजिये । 
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तब मैं आपके फदे काट दूँगा ।” यह सुनकर विडाल ने चूहे का स्वागत 
किया और बोला, “तुममे और मुझमें एका हो गया है। तुम मेरे प्राण की 
भाँति मित्र हो, निडर मेरे पास आओ | तुम्हारी कृपा से मैं जीवन प्राप्त 


करूँगा । तुम्हारा जो हित मे कर सकूँ, उसे सौ वर्ण तक पूरा करूँगा। 
अब हम दोनो में संधि हो गई है | मैं इस आपत्ति से छूट कर तुम्हारे लिए 
प्रीति का काम करूँगा ।” यह सुनकर चूहा विश्वास के साथ बिडाल के 
पास चला गया और पिता-माता की तरह विडाल पर विश्वास करके 
उसकी गोद में सो गया | उस चूहे को इस हालत में देखकर नेवछा और 
उल्लू निराश होकर चल गए । किन्तु उसने बिडाल के फंदो को धीरे-धीरे 
काटना शुरू किया । फंदो से दुःख पाते हुए बिडाल ने चुहे से जल्दी करने 
को कहा, “तुम जल्दी से मेरे फदे काट दो और फिर बाद मे आराम 
करना ।/' यह सुनकर चूहे ने कहा, “हे सौम्य, तुम चुप ही रहो । में 
इस विषय में कालज्ञ हूँ और काल को बीतने न दूँगा । अकाल में किया 
हुआ काम फल नही देता । उसे भी जब काल में किया जाय, तभी वह 
फलवान्‌ होता है। जब मै चाण्डाल को हाथ मे शस्त्र लेकर आते देखू गा 
तब तुम्हारे फंदे काट हूँगा। उस समय फासो के कटने से तुम छटकर 
वृक्ष के ऊपर चढ जाना । इससे तुम्हारा जीवन सुरक्षित हो जायगा | 
तब में बिल में घुस जाऊंगा ।” जीवितार्थी बिडाल ने चूहें की वात सुनकर 
कहा, “सज्जन इस प्रकार देर में मित्रो का कार्य नही करते । मुझे 
छुडाने में शीघ्रता करो, जिससे दोनो का हित हो । या, तुम पहले वैर 
को याद करके देर कर रहे हो । देखो, इससे मेरी आयु का नाश हो 
जायगा। मैंने अज्ञान से जो गलती को हो, उसे क्षमा करो ।” यह सुनकर 
बुद्धिमान्‌ चुहे नें विडाल से कहा, “मैने आपका मतलूव समझ लिया, 
पर आप भी मेरा स्वार्थ समझ ले। जो शत्रु से भयभीत होता है, उस 
भित्र की भी रक्षा करनो चाहिए, जैसे हाथी की साँप के फन से। वलवान्‌ 
से सन्धि करके जो अपनी रक्षा नही करता, उससे उसका अनर्थ होता है, 
जैसे अपेथ्य भोजन से । न कोई किसी का मित्र है, व कोई किसी का 
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आचार्यो ने काफी विचार किया । 


राजा को चपलवुद्धि नही होता चाहिए और न कार्य करने में हो 
चपल होना चाहिए । चपलता बड़ा दोप हैं। यह छोक भर्थार्थी हैं। कोई 
किसी का प्रिय नहों । अर्थ, युविति या स्वार्थ के कारण ही सब सगे बन 
जाते हैं । राजा को चाहिए कि इन छोटी बातो को भी पहचाने । चूहे 
ने कहा, “तुम मेरे स्वाभाव्रिक शत्रु हो । अब मेरा तुम्हारा समागम नही 
हो सकता । दो मा जाए भाइयो में या पति-पत्नी में भी निष्कारण प्रीति 
नहीं होती । मेरे और तुम्हारे बीच में इसके सिवाय प्रीति का कारण 
और वया है कि तुम्त खाने वाले हो और में तुम्हारा खाद्य हुँ। सन्बि 
और विग्रह को नीति में उनके रूप अण-शक्षण में चदलते रहते है। जब 
तक हम मे स्वार्थ था, तव तक मैत्री थो । वह तो उसी के साथ विदा हो 
गई। सन्वि-विग्रह के क्षेत्र मं जो आज ही मित्र है, वह आज हो शत्रु 
वन जाता है। और फिर उसो दिन पलट कर मित्र हो जाता है। स्वार्थों 
की ऐसी चपलता होती हैं। और, थे जल्दी-जल्दी बदल जाते है। 


“तुम मेरे घोर छात्रु हो । केवल स्वार्थ की एकता से मित्र बन गये 
थे । भव वह वात नही रही । मैं इस विपय के शास्त्रों का तत्व जानकर 
फिर तुम्हारे फन्‍्दे में कैसे फेस सकता हूँ? मैं तुम्हारे पराक्रम से मुक्त 
हुआ और तुम मेरे पराक्रम से। एक दूसरे का चह अनुग्रह समाप्त हो 
गया। अब समागम नहीं हो सकता ? अब मुझे खा लेने के सिवाय 
तुम्हारा मुन्सने और बया काम बन सकता हैँ ? मैं अन्त हूँ, तुम खाने वाले 
ही। मे दुर्वल हूँ, तुम बलवान हो। मेरे और तुम्हारे बीच में वछ की 
विपमता है, इसलिए सन्धि नही हो सकती । मे तुम्हारी चुद्धि की तारीफ 
करेंगा । जो इतनी आसानी से अपने लिए भत्ष्य पा लेना चाहते हो । 
'बन्धन से छूटने के वाद तुम्हे भूख छगी हैं, सो तुम घास्त्र की दुह्ााई देकर 
मुझे सा छेना चाहते हो। तुम वही से मेरी कुशछ मताओ।” (झ० १३७) 

प्राचीन राजशास्त्र में 'आत्मरक्षितकम! नामक एक प्रकरण था। 


“4 /4 
शत्र मे अविश्वास का सघ्टान्स 
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कर्म है। मै भी इस कृतघ्त से बदला लेंगी।” यह कहकर उसने अपने पंजों 
से राजपुत्र की बाँखें फोड़ डाली, और तब राजा से कहा प्रतीकार कर देने 
पर भो शुभाशुभ कर्म मिटता नही हैं। पुत्र या पौत्र में उसका फल अवश्य 
जाता है । 

ब्रह्मदत्त ने कहा, “तुम्हारे साथ जैसा हमारे यहाँ व्यवहार हुआ, वैसा 
तुमने भी कर दिया, इसलिए विश्वास के साथ तुम यहाँ रहो |” पूजनी ने 
उत्तर दिया, “एक बार अपराध करने पर फिर वही रहता ठीक नही । 
कितनी भी सान्त्वना की जाय, वैर कभी ज्ञान्त नही होता । एक दूसरे के 
प्रति बैर करनेवालो में सन्धि नहीं होती | पूर्वापकारीका मित्र अविद्वासी 
हो जाता हैं। पहले जहाँ आदर हो, सम्मान हो, बाद में अनादर हो जाय, 

नही रहना चाहिए | मे तुम्हारे यहाँ बहुत दिनों तक सुख से रही, 
अब वैर उत्पन्न हो गया। अत मै जाती हूँ ।” 

यहाँ कहानी तो छोटी ही है, किन्तु इसके वाद करीब अस्सी इलोकों में 
चिडिया और राजा का सवाद दिया हुआ है, जिसमें अविश्वास और वैर- 
संबंधी राज-सिद्धान्त का विशद वर्णन है । ब्रह्मदत्त ने पूुजन्री को अपने यहाँ 
रखने के लिए कालवाद के तकों का आश्रय लिया, किन्तु पूजनी ने उसका 
खण्डन किया । उसने राजा को यह भी उपदेश दिया कि क्षत्रिय को 
चाहिए कि अपने अपकार और बैर का बदला ले | राजनीति का यही 
मुख्य मन्त्र है कि राजा अपने मन में अविश्वास का व्यवहार रबखे । 

यह काणक भारद्वाज के राजशास्त्र से संबंधित सिद्धान्त था। करणिक 
भारह्ाज को उम्र राजनीति पढते हुए ऐसा जान पडता है मानो यूरोप की 
राजनीति मे विस्मार्क या गैरीवाल्दी के सिद्धान्त पढ रहे हों। कणिक भारद्दाज 
की राजनीति का आधार शोणित और हस्त्राघात था। उनके मत की 
विशद व्याख्या अध्याय १३८ की पुष्पिका में गई हैं। उसकी संज्ञा 'कर्णिक 
पष्टि' भी है, जिससे ज्ञात होता है कि उसमे मूलतः: ६० इलोक थे। करणिक 
नामक आचार्य ने सौवीर देश के राजा झ्न्रुत्तप को अपनी उम्र नीति का 
उपदेश दिया था । राजा को नित्य उद्यतदण्ड होना चाहिए, जिससे उसका 
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पौरष प्र्ट हो । पर वह यत्र के छिद्र की सोज में रहें और जहाँ छिद्र 
मिले, उस पर प्रहार करें । सदा दण्ठ का प्रयोग करने से लोग डरते हैं । 
क्षत मच भूतों का दण्ट से शासन करे। पण्डित लोग दण्ड को प्रधानता देते 
है। साम, दान, और दण्ठ में दण्ड ही प्रधान है। राजधानी का मूल छिन्न हो 
जाने पर राज्य का उच्छेद हो जाता हैँ, जैसे वृक्ष-मुल के कट जाने से सब 
शासाएँ सूत्र झासी है। आपत्ति के समय विना शऊ्ता के सुमन्‍्त्र, सुन्दर 
पराक्रम, सुन्दर युद्ध और सुपझायन--इन चार नीतियो पर भछी प्रकार 
विचार करना चाहिए। वाणी से विनीत रहे, किन्तु हृदय में छुरे के समान 
हो। मूठु वचन बहता हुआ काम और क्रोध से दूर रहे। अपने शयरु के साथ 
संधि करने भी उसका विश्वास न करें। शश्ट को मित्र मानकर ऊपर से 
उसती सान्त्वता करे, भीतर से नहीं। उससे सदा ऐमे उठिग्न रहे, जैसे 
साँप बाले फन से। जिसतरी बुद्धि विचलित हो, उसे अतोत की बात कहकर 
घान्‍्त करे । जिमको प्रजा विगडो हुई है, उसे भविष्य वी आशा दिलाकर 
धान्त करे और जो पण्डित है, उसे तात्कालिक युकिति द्वारा वश में करें। 
अय्जनिब्रद्ध शपथ और सान्त्वना दे, तथा प्रमाणपर्वक भाषण करे। 
धत्र के भी ऑँसु पोछे। जब तक समय न बदछे, शत्रु को कन्धे पर वैठाकर 
ले जाय। जब देसें समय बीत गया, तब उसे ऐसे पटक दे जैसे कर्थे पर रबरों 
हुए पानी के घट को पत्थर पर दे मारते हैँ । तिन्दु की जलूती छकरी के 
ममास महृर्त भर जलूना अच्छा है, पर भूसी की अग्नि के समान देर तक 
धभुआना जन्‍्छझा नहों। पिना प्रयोजन झृतघ्न के साथ किसी कार्य का 
सम्बता ने रप्गे) जिस छुछ काम है, वह म॒सापेक्षी बना रहता हूँ । 
श्गिता थाम हो गया, बह उपेज्षा करने छूगता है | दस लिए दूमरें के सब 
पामों पे अठशाई रहे। मोॉयल, वराट़, सुमेस, शृुन्य घर, नठ, अनुरवत 
मित्र, इनके अन्‍्छे गृुभो का राचरुण करे । कोयल के गमान मीठो बाधी 
बदा/ है समान प्रीप झड़ने आक्रमण, सुमेंह के समान स्थर्णदान, 
शब्य पर के समात आश्रय, संद में समान सिथाना, अनुस्कत मित्र 
पान दितपरायथना, ये सारे गुग राजा यो अपनाने चारिएँ। 
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प्रतिदिन शत्रु के घर जाकर उसके कुशल प्रइन पूछे ९५००४ 
ही हो । आलसी, नपृंसक और अभिमानी, लोकनिन्दा से डरने वा 
इन्तजार ही करने वाले अर्थ प्राप्त नही कर सकते । छात्रु अपना छिद्र 
न जानने पावे, पर राजा शत्रु की कमजोरी जान कछे। अपने सब अंगों को 
ऐसे समेट कर रबखे, जैसे कछुआ अपने अंगो को सिकोड कर रखता है । 
बगुले की तरह अपने काम का ध्यान रवखे। सिंह के समान पराक्रम करे। 
भेडिये की तरह झपट्टा मारकर दूसरे को खा डाले । बाज की तरह वेग 
से बाहर निकल पडे। पान, अक्ष, स्त्री, शिकार, गाना-बजाता---इनका युक्ति 
'से सेवल करे । इतमे अधिक आसक्ति बुरी है। राजा घास-फूस से भी 
धनुष की डोरी बना ले। जगली जानवर को भाँति चौकनन्‍्ना होकर सोवे। 
अच्धेरे मे अन्धा बन जाय और मौके पर वहरा बन जाय । देश और कार 
में अपना पराक्रम दिखलावे । देश और कार के बीत जाने पर विक्रम 
निष्फल होता हैं। काल और अकाल तथा बल और अबलू को विचार 
कर और शत्रु के बल को जानकर अपनी नीति या युद्ध का प्रयोग करे । 
दण्ड से झुकाये हुए शत्रु को जो राजा बन्धन में नही छाता, वह मृत्यु के 
सुख में चला जाता है । 


राजा को चाहिए कि कई तरह की विचित्र नीतियो का आश्रय ले । 
उस पर फूल तो खूब लगें, पर फल न आवें । कदाचित्‌ फल आ भी जायें 
तो इतनी ऊँचाई पर लगें कि उनका पाना कठिन हो । ऊपर से देखने में 
फल पके हुए जान पडें, पर भीतर से कच्चे रहें। किसी के लिए भी वे फल 
झड़ नही । राजा जनता की आशा को हरूम्बे समय के लिए टाल दे । जब 
उसका समय आने वाला हो, तो उसमे कोई विघष्न डालदे। विष्न के साथ 
कोई निमित्त जोड दे और निमित्त के साथ कोई हेतु लगा दे । 

जब तक भय आया न हो, तभी तक भीत के समान आचरण करे। 
जब भय को आया हुआ देखे, तब भय-रहित होकर प्रहार करे । 

बिना जोखिम उठाये मनुष्य कल्याण की बात नही पाता । जोखिम 
उठाकर यदि उसके प्राण बच जाते है, तो वह अपना भला पा छेता है । 
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जो बनागत |, उसे समतने का प्रयत्न करना चाहिए । जो भय भा 
जाय, उसे दबाने का यत्न करना चाहिए। दवाये हुए भय की पुन. वृद्धि 
ओर दक्षय सम्मर है। यह सोच कर यही गहुता रहे कि अभी वह मिटा 
नहों । 
जिस सुर का समय आया हो, उसे छोड़ना बुद्धिमत्ता नहीं। और, जो 
मुग अभी आया नहीं है, उसक्षी आशा करना या उसके पीछे दोटना, यह 
भी वृट्टिमानी नहीं हूँ । 
जो धर्रु के साथ सन्धि करके विश्वास के साथ निर्ध्चित हो जाता है, 
यह मानों पेड़ की फुनगी पर सोकर वहाँ से गिरने का उपक्रम करता है । 
राजा को चाहिए कि मृद या तीक्षण कर्म से अपना उद्धार करे और 
समन होने पर धर्म का आचरण फरे। 
जो शतुओं के शत्रु है, उनसे भी प्रोत्ति न करें। शत्रु अपने ऊपर जो 
गुप्समर नियुयत्र करे, उननी जासफारी अवदय रहनी चाहिए। 
अपने और दब्तरु ये गुप्तच रों को जानना चाहिए और धामिक सप्रदायों 
के अनुगायी मोर तपस्वियों को धप्रु के देश में गुप्नचर बनाकर भेजना 
भाहिए । 
उपान, विहार, प्रपा, आवसथ, पानागार, वेश, तीर्थ और सभाओं 
में मुप्तनर धर्म वा बाचरण करने हुए पापी दिसलछाई पहते हैं। उन्हें 
पहचान कर उनका उमन बरे या उन्हें अपनो जोर मिला ले । 
अविध्यमनीय का थिश्यास नही करना चाहिए तथा जिश्वसनीय में भी 
अधिद़ विध्याम नी करना चाहिए अधिक विश्यास बरने यादे को सर्वत्र 
भय बना रसता है। अतः बिना परीक्षा किये हुए, बिसी का विश्वास नहीं 
परना नारिए । सत्यधिर विश्णस उत्पन्त करके मौका निकाल कर फिर 
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एकाग्रता, मौन, गेरुआ वस्त्र, जटा, मुगचर्म, इन से शत्रु मे विद्वास 
उत्पन्त करके भेडिये की तरह उसे खा जाय । 

अपना पुत्र, भाई, पिता और मित्र भो यदि अपने काम में विध्न 
डालता है, तो मरतरा डालना चाहिए । 

गुरु भी यदि अभिमानी हो, कार्य और अकार्य का ज्ञान न रखता हो 
और उत्पथगामी हो, तो दण्ड से उसका शासन करना योग्य होता है । 

शत्रु के आने पर उसका स्वागत और अभिवादन करे और कुछ दान- 
दक्षिणा दे, फिर तेज चोंचवाले पक्षी की तरह उस पर टूट पड़े । 

धन्नु के मर्म का भेदन किये बिना, दारुण कर्म किये बिना और प्रह्मर 
किये बिना, किसी को परम लक्ष्मी नही मिलती । 

कोई जन्म से छात्रु या जन्म से मित्र नही होता । मतरूब से ही श्र 
और मित्र हुआ करते है । 


शत्रु यदि गिडग्रडा कर भी वचन कहे, तो भी उसे छोडना नही 
चाहिए। किन्तु उसका पहला अपकार सोचकर उसका वध कर देना 
चाहिए । 

राजा को उचित है कि संग्रह और अनुग्रह में सदा यत्न करता रहे 
ओर उसी प्रकार निग्रह या दमन भी करता रहे। 

जब राजा अपने छात्रु पर प्रहार करना चाहता हो, तो उसे पहले 
मीठी बातें करती चाहिएँ। प्रहार करते के बाद भी मीठा वचन कहे । 
और, उसका सिर काट लेने के बाद आँसू बहावे और शोक करे। 

सम्मान और तितिक्षा से शत्रु को निमंत्रण दे तथा इस प्रकार उसके 
सन से आशा उत्पन्न करे । 

जत्रु के साथ कभी सूखा बैर न करे। तैर कर तदी पार न करे। बिना 
मतलब के काम से आयुष्य घटती हैं। वह गाय का सीग निगलने के समान 
है । इससे दाँत भी घिस जाते है, कुछ स्वाद भी नही मिलता । 

धर्म, अर्थ, काम रूपी त्रिवर्ग के उपभोग में तीन तरह की पोडा होती 
है। फलों को स्वीकृति और दुःखो का वर्जन करना चाहिए । 
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ऋण, अग्नि और शत्रु इनका स्वत्प अश भी बाकी नही रखना चाहिए, 
क्योकि ये वार-वार बढ जाते है । 

बचा हुआ ऋण बढ जाता है, नष्ट शत्रु भी पुन बढ जाते है । सदा 
सोच-विचार कर और प्रमादरहित होकर काम करें। छोटा काँटा भी 
छोडा हुआ रह जाय तो पक जाता है 


राजा को उचित है कि मनुप्यो के वध से, मार्गों के दुपण से और खानो 
के विनाश से शन्नु के राष्ट्र का विनाश करे | 

राजा गृध्र के समान दृष्टि रखे, बगुले के समान एकाग्रता रबखे, 
कुत्ते की चेष्टा खखे और सिंह का पराक्रम करे । कौवे के समान सशक 
रहे और साँप के समान आचरण करे, अर्थात्‌ बिना डेंसे भी फुकारता रहे। 


श्रेणो मुख्यों में फूट डालते समय, प्रिय जनो में अपने साले-संवधियो 
का अनुनय करते समय, भेद और सघात का कार्य करते हुए, अपने 
अमात्यों की रक्षा करनी चाहिए कि कही वे अपने विरुद्ध न हो जाये । 

राजा यदि भृदु होता है, तो लोग उसका अनादर करते है। यदि तोक्ष्ण 
होता है, तो उससे डरने लगते हैं। इसलिए मृदुता के समय मृदू और 
तीदण कार में तीक्षण व्यवहार करना चाहिए । 

मृदु राजा मुदुता से अधिक मृदु को जीत छेता है, मुदुता से 
दारुण को भी वश में कर लेता है । मृदु के लिए कुछ भी असाध्य नही । 
इसलिए मुदु व्यवहार सवसे अधिक तीद्षण होता है । 

जो समय पर मृदु और समय पर तोदण होता है, वह अपने सब 
कार्य साथ लेता है, भन्रुओं पर भी अधिकार कर लेता है। 

पण्डित से बैर करके यह न समझ बैठे कि मैं उमसे दूर हूँ, वह मेरा 
बया घर लेगा । पण्डित की भुजाएँ लम्बी होती है। उसके साथ हिसा 
को गई हो, तो वह भी हिंसा कर सकता है । 

ऐसी नदी में नही तरे, जिसे फिर तैर कर पार न कर सके। उम् 
धन को न छे, जिसे शत्रु से न छोन सके । उसे सोदे नही, जिसे जड तक 
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बा 
उखाडना संभव न हो । उस पर चोट न करे, जिसका मस्तक काट कर- 
तगिरा दे। 


इस प्रकार प्राचीन भारतीय राजनीति में कणिक भारद्वाज अत्यन्त 
उम्र और कठोर दृष्टिकोण के प्रवर्तक थे। कौठिल्य के अर्थशास्त्र मे 
भारद्राज का नाम आया है। संभवतः वे ही आचार्य कणिक हो | शत्रु 
के साथ किप्ती भी प्रकार की सज्जनता या मैत्री का व्यवहार उन्हें सह्य 
नथा। छल-छिद्र की नीति का प्रयोग भी वे शत्रु के सशरीर राष्ट्र के 
विनाश के लिए उचित मानते थे । 


ज्ञात होता है कि कणिक भारद्ाज की राजनीति पूर्ण साम्राज्यवादी 
राजाओं की थी, जिसके अनुसार राजा छोग न्याय या अन्याय का विचार- 
न करके दूसरे जनपदों का अपहरण करते हुए अपने साम्राज्य का मनमाना 
विस्तार करते थे। स्रभाषव॑ में साम्राज्य और संघो की तुलना करते हुए- 
सम्राट को क्रृत्स्सभाग या सबको हडप छेने वाला कहा गया हैं। 
( सभापर्व १४२ ) 
अध्याय १३९ में एक ऐसी राज्य-स्थिति की कल्पना की गई है, जिसमें- 
सभी कुछ विगड गया हो | परम धर्म क्षीण हो गया हो, सब लोग मर्यादा 
का उल्लंघन करते लगे हो, धर्म अधर्म और अधर्म धर्म बत गया हो ।, 
मर्यादाएँ टूट गईं हो, धर्म के बाँध हिल गये हो, राजा, चोर या दस्यु 
प्रजाओ का उत्पीडन करने लगे हो, सव लोग विश्वास खोकर भयभीत हो 
गये हो, और एक दूसरे को ठगने लगे हों । मानो सारे देश में आग लग 
गई हो । ब्राह्मण और विद्वानों का समाज अभिपीडित हो । उस ओर 
मेघो की दृष्टि वंद हो गई हो और आपस में फूट पैदा हो गई हो। 
जोबिका के सभी साधन दस्युओ के हाथ में चले गये हो । ऐसे बुरे समय 
के आने पर ब्राह्मण कैसे अपनी जीविका चलाए, और धर्मात्मा क्षत्रिय भी- 
किस प्रकार जीवन यापन करे? (कर्थं च राजा चर्तेत छोके कछषता गते |. 
कथमथच्च धर्माच्च न दीयते परंतप ॥ १३५९८) 
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इस प्रश्न के उत्तर में प्रजाओ के योगक्षेम और सुवृष्टि को राज्य 
का मूल कहा गया है। अतः उस प्रकार का भयंकर समय आ जाने पर 
राजा और प्रजा दोनो यहो कर सकते है कि अपने विज्ञान या बुद्धि से 
काम ले । 
इसके समर्थन में विद्वामित्र की कहानी दी गई है कि भूख से पीडित 
होकर उन्होने श्वपचो के गाँव में कुत्ते का मास श्वाकर अपने प्राणों की 
रक्षा की । ऐसा करने में कोई पाप नही हैं, क्योकि आत्मा की रक्षा मुख्य 
धर्म हैं। अपनी आत्मा सबसे वद्य मित्र हैं। भात्माप्रिय और पृज्यतम 
हैं। उसकी रक्षा करना ही धर्म है। उसमें खाद्य-अखाद्य का विचार नही 
करना चाहिए । ऐसा विचार रखकर मनुष्य जीवन की रक्षा करे । यदि 
वह जीवित रहता है, तो फिर बहुत-से कल्याण जीवन में आते हैं । 
इसके उत्तर में प्रइन उत्पन्न होता है कि यदि ब्राह्मण ऋषि के लिए 
कुत्ते का मास-भक्षण ठोक मान लिया जाय, तो फिर दस्युओं के लिए 
और कौन-सी मर्यादा रहेंगी | धर्म शब्द का अर्थ शिथिरू हो जायगा | 
इसका समाधान यह कहकर किया गया है कि ऐभी परिस्थिति में शुद्ध 
शास्त्र की दुहाई देना ठोक नहीं, बल्कि बुद्धि से उस गाठ को खोलना 
चाहिए। इस विपय में अनेक प्रकार से बुद्धियो का विस्तार ऋषियों ने 
किया है, उनके अनुसार काम करने का मनुष्य को अधिकार हैं । राजा 
को उचित है कि अनेक प्रकार की प्रज्ञाओं से काम ले | छोक में जहाँ-तहाँ 
ऐसी प्रज्ञाएँ भरी हुई है। सब जगह उन्हे शास्त्र से सिद्ध नही किया 
जाता। यह विचार-स्वातन्व्य का सिद्धान्त था। एक ओर शास्त्र है। 
दूसरी ओर मनुष्य की प्रज्ञा अपनी समझ-वबूझ से चलती है। वृद्धि से 
उत्पन्न धर्म का पालन भी एक विधान है | विजयेच्छु छोग बुद्धि का आश्रय 
लेकर विजय प्राप्त करते है । धर्म की एक शाखा नही है, वह बहुत 





एतां बुद्धि समास्थाय जीवितज्यं सठा भवेत्‌ | 
जीबन्पुण्यमवाप्नोति नरो भद्गाणि पह्यति ॥| (१३९९३) 
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शाखाओ वाला महावक्ष है। ( नेकभाखेन धर्मंण राज्ञां धर्मों विधीयते ) 
अपली प्रज्ञा के अनुसार धर्म का पालन ठीक मार्ग है। नही तो किये 
हुए कर्म का छोग उलटा अर्थ लगा छेते है । कुछ व्यक्ति सम्यग्‌ विज्ञानी 
होते हैं और कुछ मिथ्या विज्ञानी । जिसमे जैसी बुद्धि होती है, उसी के 
अनुसार वह वैसा करता है। धर्म के लुटेरे शास्त्र को भी चुरा लेते है। 
और, बे अर्थ को उलटे-पुलदे रूप में रखते है । जास्त्र में दोप निकालने 
वाले ऐसे व्यक्ति शास्त्र के चोर होते है । वे दूसरे की विद्या की निन्‍्दा 
करके अपनी विद्या को ठीक बताते है | ऐसे लोग विद्या बेचने वाले बनिये 
हैं। वाणी की छूरी से वे विद्या के फल को निचोड लेते हैं। ऊपर जो 
कहा गया है वह वहस्पति के छोकायत मत को लक्ष्य करके कहा गया है । 
धर्म के निर्णय में शास्त्र का कुछ प्रमाण नही हैं। धर्म मनुष्य की निजी 
बुद्धि पर निर्भर है। पूर्वकाल में शुक्राचार्य के राजधर्म से शास्त्र और 
बुद्धि इन दोनो को प्रमाण माना गया था। 

इस अध्याय मे बद्धि स्वातन्त्रय पर जो,इतना बल दिया गया है और 
धर्म-कर्म के निर्णय मे उसकी रुवसे अधिक दृहाई दी गई है, वह बाहर से 
आए हुए शक-कुपाण-वशी राजाओ की राजनीति जान पडती है । मारूवा 
के क्षत्रप, मथुरा और तक्षशिला के क्षत्रप यवत्त और यूनानी राजनीति 
के मानने वाले थे। उन्ही के सििद्धान्तो का अध्याय १४० में प्रतिपादन 
ज्ञात होता हूँ । किन्तु इस विषय से अधिक अन्वेपण की आवश्यकता है। 

अध्याय १४१-१७४ में जो कपोत-कपोती के आतिथ्य धर्म का ज्वलंत 
दृष्टान्त है, वह भी उन्हीं की कहानियो से लिया गया जान पडता है। 
दृष्टान्त में कहा गया है कि पेड पर घोसला बना कर रहते हुए कपोत- 
कपोती ने पेड के नीचे आए हुए एक बहेलिये को अपना अतिथि मानकर 
उसकी क्षुधा निवृत्ति के लिए अपने शरीर का मास दे दिया | इसके पुण्य 
फल से वे दोनो विमान में वेठकर स्वर्ग चले गए । यह आखूषान अभिप्राय 





4. इति वाहस्पत ज्ञान प्रोवाच मघवा स्वयम्‌ | (अ० ३४०३७) 
ढ्‌ 
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दशा में कैसे हो? सेमल ने कहा, “मै बुद्धि के बल से अपनी रक्षा करता 
हूँ ।” यह सुनकर नारद ने वायु से चुगली खाई, जिसे सुतकर वायु क्रुद्ध 
हुआ और सेमलू पर चढाई करने के लिए उस जंगल मे आया। यह देख- 
कर सेमरू ने सोचा, 'कोई दूसरा वृक्ष मेरे समान बुद्धिमान नहीं है। मैं 
अपने बुद्धिबल से इस भय को पार करूँगा! । 

तब सेमल ने अपनी पत्तियाँ, टहनियाँ और शाखाएँ गिरा दी । वह 
मोटे गुद्दे के साथ दूठ मात्र बन गया। उसने मुस्कुराकर वायु का 
मुकाबला किया और वायु का अन्धड उसका कुछ न बिगाड़ सका । अच्छी 
नीति तो यही है कि दुर्बल बलवान्‌ के साथ बैर न करे, किन्तु यदि मौका 
पड़ ही जाय तो बुद्धि से अपनी रक्षा करनी चाहिए । 

लोभ 

प्रश्न यह उठाया गया है कि राजा के सबसे बडे पापो में कौन बड़ा 
पाप है ? उत्तर में कहा गया हैं कि छोभ सबसे बडा दुष्कर्म है। लोभ 
से क्रोध, लोभ से काम, लोभ से मोह, माया, अभिमान, अकड, जुआ, 
लज्जा का परित्याग, श्री नाश और धर्म संक्षय, चिन्ता और अप्रज्ञता सभी 
कुछ लोभ से हो जाता है। 

अन्याय, वितर्क, विकर्म, कूट विद्या आदि, रूप और ऐद्वर्य का मद, 
सब में अविश्वास, कुटिलता, सब में अयुक्तता और अभिद्रोह, पराये 
धन का हरण, परस्त्री पर कुदृष्टि, वारवेंग, मानस वेग, निन्‍्दा वेग 
काम और भूख का वेग, दारुण मृत्यु, ईर्ष्या वेग, मिथ्या वेग, रस लोलु- 
पता, श्रोत्र वेग, निन्‍्दा और शेखी, मात्सर्य, दुष्कर्म, सब तरह का साहस, 
थे सब लोभ से उत्पन्न हो जाते है । बुह्ढा होता हुआ भी व्यक्ति इन्हे नही 
छोडता । जितना अधिक मिलता है, उतना ही अधिक लोभ बढता है, 





१. कि तु बुद्या समो नास्ति मम कश्रिद्ननस्पतिः । 
तद॒हं बुद्धिमास्थाय भय मसोक्ष्ये समीरणात्‌ ॥ (१५१।१६) 
२. तस्माहैरं न कुवीत दुबछो बलबरत्तरेः । (१५१२७) 
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अज्ञान 

लोभ का वर्णन करने के वाद कहा गया है कि उसी का दूसरा रूप 
अज्ञान है ।' 

अज्ञान के लक्षण ये कहे गए है--- 

राग, द्वेष, मोह, हर्ष, शोक, अभिमानिता, काम, क्रोघ, दर्प, तन्द्रा, 
आलस्य, इच्छा, ढेप तथा दूसरे की बढती से जलन । 

लोभ से सब दोष आ जाते है, इस लिए लोभ का त्याग करना 
चाहिये । जनक, युवनाश्व, वुषादभि एवं प्रसेनजित्‌ू ये राजा अपनों 
निर्लेभिता से स्वर्ग के अधिकारी हुए । 

दम-प्रशंसा 

अ० १४४ में प्रइन उठाया गया है कि लोक में अनेक दर्शन है और 

धर्म के अनेक पक्ष है, उन सबमे उत्तम कौन है” इसका सुनिश्ति 


सुख दुःख पर येषां सत्य येषां परायणम्र्‌। 
दातारो न ग्रहीतारो दयावन्तस्थेव च॥२२॥ 
पितृदेवातिथेयाश्र.. नित्योच्युक्तातत्थवः. च। 
सर्वोपकारिणे धीरा सवधर्मानुपाछकाः ॥२३॥ 
सवसूतहिताश्रेव. स्देयाश्र भारत । 

न ते चलयितु' शकया धसंव्यापारपारगा: ॥२४॥ 
न ॒तेषां भिद्यते बृत्त यत्पुरा साधुसि कृतस्‌। 

न ज्ञासिनो न चपला न रोद्राः सत्पये स्थिताः ॥२५॥ 
ते सेव्याः साधुभिनित्यं येष्चहिंसा प्रतिष्ठिता । 
कामक्रोधव्ययेता ये निमसा , निरहंकृताः । 
सुम्रताः स्थिरसर्यादा तानुपास्त॒ च पृच्छ च ॥२६॥ 

(अ० ६७२ ) 

अज्ञान चातिलोभश्चाप्येकं जानीहि पाथिव ! (१५३।९) 
२. महानयं घर्मपथो बहुशाखश्व॒ भारत । 


कि स्वदेवेह धर्माणासजुश्रेष्ठसं॑ मतस्‌ (।$५४७।१॥। ) 


ब् 
था 
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कर उसे छोग अशवंत मान लेते है। इसमें एक बड़ा गुण भीर हम 
वान्‌ के छिये अधिक-से-अधिक लोग सुरूभ हो जाते है। दान्त ज्येद्विलू जे! 
रहता है, वही अरण्य और आश्रम बन जाता है । ( ज० १५४ ) 
तप प्रशंसा 

दम के प्रसंग में तप को महिमा का वर्णन किया गया है। प्रजापति ते 
इस विश्व को तप से ही बनाया | उन ऋषियों ने तप से ही वेदों को प्राप्त 
किया । सिद्ध लोग तप से ही तीनों छोकों को देखते है, और बौषधियाँ, 
तीनों विद्याएँ तप से ही सिद्ध होती है । सब साधनों का मूल तप है । 

जो दृष्प्राप्प हो, जो समझने मे बुद्धि के लिए दुर्गग हो, जो कठिताई से 
वश में आने योग्य हो, और मनके उत्साह से बाहर का हो, वह सब तप से 
प्राप्त किया जाता है । तप की शक्ति से बाहर कुछ नहीं है। 

यद्यपि तप के बहुत से मार्ग है, किन्तु निवृत्ति-पूर्वक जीवन एवं अनशत्त 
से बढ़कर कोई तप नहो । अहिसा, सत्यववन्, दान और इन्द्रिय-निम्नह ये 
तप है, कितु अनशन से बढ़कर नही । ऋषि, देव, पितर, मनुष्य और पशु 
तथा और भी जो चराचर प्राणी है, सब तपपरायण होकर तपसे ही सिद्धि 
प्राप्त करते है । तप से देवत्व भी मिल्ू सकता है । 

सत्य की प्रशंसा 

इस प्रसंग में त्प के अनन्तर सत्य के विषय मे प्रश्त किया गया है । 
सत्य का क्या लक्षण है और उससे किस फल की प्राप्ति होती है । सन्‍्तों का 
धर्म सत्य है। सत्य ही सनातन धर्म है। चारों वर्णों की अविकारित स्थिति 
सत्य से ही प्राप्त होतो है। सत्य ही धर्म, तप और योग है । सत्य ही 
सनातन घर्म है। सत्य हो परम यज्ञ है । सत्य में सब प्रतिष्ठित हैं। लोक 
में सत्य के १३ प्रकार है-- 

सत्य, समता, दम, अमात्सर्य, क्षमा, हो, तितिक्षा, अनसूया, त्याग, 
ध्यान, आयंत्व, स्थिर घृति, एवं अहिसा । सत्य सदा अव्यय और अवि- 
कारी रहता है। योग से सत्य की प्राप्ति होती है। सत्य की परिभाषा में 
जाने वाले दुसरे गुण अमात्सर्य, दान, घर्म मे संयम, प्रद्मान्त वचन, 
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ही, तितिक्षा, क्षान्ति, स्तेह का त्याग, विपयो का त्याग, रागढेप का त्याग, 
वीतराग, शुभाशुभ कर्मो का निराकरण, सदा क्षमा और सत्य है । पण्डित 
ही भय और क्रोध से ऊपर उठ कर धृति प्राप्त करता है। मन, कर्म, और 
वाणी से सब भूतों में अद्रोह का और अनुग्रह का भाव, यह सज्जन का 
लक्षण है। सत्य की परिभाषा में आने वाले गुणो का अन्त नही हैं। अत 
ब्राह्मण, पितृगण और देवता सभी सत्य की प्रशसा करते है | सत्य से बडा 
घर्म नही है और झूठ से बडा पाप नही है | धर्म की टेक सत्य है। इसलिए 
कभी सत्य का लोप नही करना चाहिए । दान, यज्ञ, ब्रत, अग्निहोत्र और 
वेद ये सब सत्य के रहने से ही पास आते है । 
क्रोधादि दोष निवृत्ति 
क्रोध, काम, शोक, मोह, विवित्सा, परनिन्‍्दा, मद, लोभ, मात्तयं, 
ईर्ष्या, कुत्सा, असूया, कृपा, ये तेरह दोप मनुष्य की नैतिक हानि करते है। 
इससे दु.ख और, पाप होता है। 
दोपो की उत्पत्ति के विपय में कहते है कि लोभ से क्रोध होता हैं। पर 
दोषों से क्रोध बढता है ) क्षमा से शान्त होता है। श्री से लोभ को निवृत्ति 
हो जाती है। संकल्प से काम होता है। सेवन से काम बढता है। तत्त्व- 
ज्ञान से वह दूर होता है । अल्पवृद्धि पु्षो को शास्त्रों में विरोध लगता 
है। कामना से वस्तुओ को प्राप्त करने की इच्छा बढ जाती है, जिसकी 
निवृत्ति तत्त्व-ज्ञान से ही होती है। प्रीति से शोक होता है । वबियोग उस शोक 
का कारण बन जाता है। जब प्रीति के लिए कोइ अर्थ नही रहता, तो 
व्यक्ति नष्ट हो जाता है। लोभ ओर क्रोध से अपने प्राण दूसरे के वश में 
हो जाते है । सव भूतो मे दया और निर्वेद से अत्यन्त परवशता दूर होती 
है। सत्य के त्याग से मात्सयय उत्पन्न दूर होता है और मनुष्य का मन 
अहित में लग जाता है । साधुओ की सेवा से इसकी निवृत्ति हो जाती है। 


१. नास्ति सत्यात्परो धर्मों नानुतात्पातक॑ परस्‌ | 
स्थितिहिं सत््यं घमस्य तस्मात्सत्यं न छोपयेत्‌ ॥ ( १५६।२४ ) 
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कुल, ज्ञान और ऐड्वर्य से शरीरधारियो में मद उत्पन्न हो जाता है। इन्ही 
के शुद्ध विज्ञान से मद चला जाता है । काम और संघर्प से ईर्ष्या होती 
हूँ । प्रज्ञा के उदय से ईर्ष्या हट जाती हैं । हेपपूर्ण असंगत वाकयों से कुत्सा 
उत्पन्न हो जाती है। उसका निराकरण उपेक्षा से हो जाता हैं । यदि अप- 
कारी वलवान्‌ का प्रतिकार नहीं किया जाता तो असूया होती है और 
करुणा के भाव से उसकी निवृत्ति होती है । कृपणो या दीनो को सदा देखते 
रहने से कृपा उत्पन्न होती है । धर्मनिष्ठा से वह शान्त हो जाती है। इन्हे 
हो जीतने से पाण्डवो की विजय और न जीतने से कौरवो की हार हुई । 
नृशंस या निष्ठुर व्यक्ति के लक्षण 

अध्याय १४८ मे नुशंस व्यक्ति के लक्षण बताये गये है । युधिष्ठिर ने 
प्रइनारम्भ करते हुए कहा कि मैने दयालु या कृपावान के विपय में तो सुना, 
किन्तु नृशंस व्यक्ति के लक्षण नही सुने । भीष्म ने उत्तर में किसी बहुत 
ही भयकर व्यक्ति का चरित्र-चित्रण करते हुए उसे नृशंसता का नमना 
बताया । 

जो मनोभावना को छिपाकर रखता हैं और जिसके कर्म से उसका 
उद्देश्य जाना जाता हें, जो आक्रोश करता है, जो दूसरो को वन्धन में 
डालता हैँ और दूसरे भी जिसे वन्वन मे डालते है, जो अपने दान का बखान 
करता है, जो सबसे टेढा बना रहता है, जो क्षुद्र, णठ और अपकारी, धर्स- 
भोगी, अभिमानी, व्यसनी और शेखीखोर, सब पर शंकाशील, कठोर, मूर्ख 
और क्ृपण होता है, जो अपने वर्ग वी प्रशसा करता है, जो आश्रमो से 
द्ेप करता है, जो धर्मों का मकर या वर्णसकर करता है, जो सदा हिंसामय 
आचरण करता है, जिसमे कोई विशेष गुण नही होता, जिसमें बहुत त्तरह 
का झूठ भरा हो, जो बहुत छोभी, निष्ठुरकर्मा, जो धर्मशील गुणवान्‌ को 
पापी समझता हे, जो अपने स्वभाव के अनुसार किसी का विश्वास नही 
करता, जो पराए दोपो और रहस्थो का भण्डाफोड करता है, और 
उनके कार्यो से विध्न डालता हैं, जो अपने उपकारी को ठगिया समझता 
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काम्बोज को, काम्बोज ने मुचुकुन्द को, मुचुकुन्द ने मरुत्त को, मरुत्त ने 
रैबत को, रैवत ने युवनाइव को, युवनाइव ने रघु को, रघु ने हरिणाइव को, 
हरिणाइव ने शुवक को, शुनक ने उद्चीनर को, उश्यीनर ने भोजवंशी यादवों 
को, यादवों ने शिवि को, शिवि ने प्रतर्दन को, प्रतर्दन ने अष्टक को, उसने 
रुद्दइव को, रुशदर्व ने भरद्वाज को, उसने द्रोण को, द्रोण ने कृप को, और 


कृप से उसे आप ने पाया | ( अ० १६० ) 

यहां लेखक ने यह ध्यान रक्खा है कि तलवार की उत्पत्ति में ब्रह्मा, 
शिव और विष्णु तीनों देवो ने भाग लिया और उसकी परम्परा जीवित 
रखने मे सूर्यवंश, चन्द्रवंश, पूरुवंश, यदुवंश के राजाओ एवं भरद्वाज, द्रोण, 
कृपाचार्य आदि क्षत्र-त्राह्मणो ने भाग लिया और अन्त में वह तलवार 
युविष्ठिर के हाथ मे आयी, जिससे धर्मराज्य की स्थापना हुई। .' 

राजधर्म प्रकरण का रूगभग अन्त करते हुए एक महत्त्वपूर्ण प्रइन यह 
उठाया गया कि त्रिवर्ग में कौन छोटा और कौन बडा हैं? (अ० १६१) इस 
पर भीष्म चुप रहे, पर विदुर ने धर्म को त्रिचर्ग मे श्रेष्ठ बताया | धर्म से 
ऋषियों ने इस छोक को पार किया | धर्म में ही यह लोक प्रतिष्ठित है । 
धर्म से देवताओ ने स्वर्ग पाया । धर्म में ही अर्थ भी संनिविष्ट है। धर्म 
को मनीपी श्रेष्ठ, अर्थ को मध्यम और काम को अधम कहते है । 

इसके बाद अर्जुन ने अर्थ को प्रद्ंसा की। यह भूमि कर्मभूमि हैं, यहाँ 
वार्ता या अर्थशास्त्र प्रशंसनीय है ( कमेभूमिरियं राजन इह वार्ता 
प्रशस्थत्ते ) | कृषि, वाणिज्य, गोरक्षा और विविध शिल्प ये सब आर्थ के 
अधीन है । विना अर्थ के धर्म, काम नही हो सकते | विजयी जर्थवान्‌ 
व्यक्ति ही धर्म की आराधना कर सकता है । वही काम का उपभोग भी 
कर सकता हैँ । घर्म और काम दोनो अर्थ के अवयव है। अर्थ सिद्धि से 
दोनो की पूर्ति होती है । अर्थसंपन्‍न व्यक्ति की छोग ब्रह्मा की तरह पूजा 
करते है । छोग अपने-अपने रास्ते पर चलते है। कोई अर्थ चाहते है, कोई 
स्वर्ग । 


अजुंन की वात का नकुछ और सहदेव ने भी समर्थन किया । तव 
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भीम बोले कि मेरी सम्मत्ति में काम त्रिवर्ग में सबसे वडा है । बिना काम 
के कोई अर्थ नही चाहता। बिना काम के कोई धर्म की इच्छा नही 
करता । काम से ही युक्‍तत होकर ऋषि तपस्या में लगे कि इससे स्वर्ग के 
भोग से सुखी होगे । काम से सयुक्त मनुष्य स्वाध्याय करते है, यज्ञ, दान 
करते है एव समुद्र यात्रा पर चले जाते है । काम के अनेक रूप हैं। सब 
कुछ काम का ही विस्तार है। न पहले कभी था, न है और न भविष्य में 
काम से वढकर कुछ होगा । काम ही धर्म, अर्थ का आश्रय है । जैसे दही 
से नवनीत निकलता है, वैसे ही धर्म और अर्थ का फल काम हैँ। खली से 
तेल अच्छा है । मठ्ठे से घृत अच्छा है। काष्ठ से फूल और फल अच्छे 
है, वैसे ही धर्म, अर्थ से काम अच्छा हैं । 

काम की चोट बडी गहरी होती है । सुन्दर स्त्रियो के रूप में काम 
का धावा होने पर कोई ठहर नही पाता । मेरी तो ऐसी सम्भति है, पर 
अच्छा तो यह है कि त्रिवर्ग का एक साथ सतुलित सेवन किया जाय। यह 
सुनकर युधिष्टिर कहा, “शास्त्रो की राय अलग-अलग है। में समझता हूँ 
कि जो धर्म, अर्थ, काम इन तीनो में नही फेसता, उसका जीवन अच्छा 
है--- 

यो बै न पापे निरतो न॒पुण्ये 
नाथ न धर्म भन्ुुजो न कामे । 
विश्वक्तदोष समलोष्टकाञन 
समुच्यते दु खसुखाथसिद्धे ॥ (१६१।४२) 

पाप और पृण्य को, सिट्टी के ढेले और सोने को एवं धर्म, भर्थ और 
काम को एक सा समझने वाला व्यवित अच्छा है । पर उसे दोपो से रहित 
होना चाहिए । इसके बाद उन्होने भीष्म की अर्थ युक्त वाणा की प्रशसा 
की | ( अ० १६२ ) 

कृतघ्न की निन्‍दा 

राजनीति जास्त्र के अन्त में एक ऐसे व्यत्रित के विपय में प्रग्न किया 

गया, जिसमे नोति और आचार के सभी दोप होते है और जो आगे-पीछे 
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गुप्त-प्रकट सभी तरह से हिंसा और प्रहार करता है। ऐसे व्यक्ति की 
राजनैतिक संज्ञा कृतघ्न है। कोई भी ऐसा दोष नही जो क्ृतघ्न में न 
पाया जाता हो । कृतघ्त के लक्षण विस्तार से कहे गए है । 
इसके विपरीत कुलीन, वाक्य-सम्पन्न, ज्ञान-विज्ञान में निपुण, 
मित्रश, कृतज्ञ, सर्वज्ञ, शोक-रहित, माधुर्ययुक्त, सत्यसंध, जितेन्द्रिय, 
व्यायामशील, रूपवान्‌, गुण-सम्पन्न, दोपविहीन, खेदरहित, यथाशक्त कार्य 
करनेवाले, शास्त्रो के अर्थ में निपुण, कार्य-परायण, विश्वस्त, वन्धुव॒त्सलू, 
मिद्दी और सोने को समान माननेवाले, अभिमान-रहित, स्वाम्यर्थपरा- 
यण--ऐसे श्रेष्ठ पुरुपो से राजा को संधि करनी चाहिए और ढूँढ ढूँढकर 
उनका संग्रह करना चाहिए। सदा शास्त्री पर आरूढ रहने वाला, जित- 
क्रोध, बलवान, रणप्रिय, क्षमायुक्‍त, शील-सम्पन्न पुरुष संधि के योग्य है। 
अन्त में कृतघ्नता की चरम सीमा दिखाने के लिए एक कहानी कही 
गई । मध्य देश का कोई ब्राह्मण उत्तर दिशा में स्लेच्छो के देश में गया । 
वहाँ वह शाबरो के ग्राम में वस गया। वहाँ दस्युराज से उसे धन और 
जीविका मिल गई। फिर कभी समुद्र की ओर जाने वाले एक साथ के 
साथ वह पूर्व दिशा मे समुद्र के तट पर रहने वाले किसी दिव्य पक्षी के 
घर पहुँचा ओर उससे अपनी निर्धनता का हाल कहा | पक्षी ने उसे अपने 
मित्र एक महात्मा राक्षस के यहाँ भेज दिया और यह भी कहा कि राक्षस 
उसे बहुत धन देगा । ऐसा ही हुआ। उस घन को लेकर वह पक्षिराज 
के पास आया । वहाँ मार्ग में भोजन के लिए मास की लिप्सा से उसने 
पक्षिराज को भी मार डाछा। अपने मित्र का वध सुनकर राक्षस को बहुत 
दु'ख हुआ और उसने ब्राह्मण के बहुत से टुकड़े करवा कर उसका मास 
दस्युओ को दे दिया । पर दस्युओ ने कृतघ्न का मास नहीं खाया तथा 
कीडो ने भी उसे नहो छुआ । तब देवो की गौ सुरभिके फेत से पक्षिराज 
जीवित हो गए और उनके कहने से देवराज इन्द्र ने ब्राह्मण को भी अमृत 
छिडक कर जीवित कर दिया । पक्षीराज ने वह सुवर्ण और धन उस कृतघ्न 
न्राह्मण देकर उसे उसके घर भेज दिया । इस कहानी में कृतध्त व्यक्ति के 
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सोक्षयर्स पर्व 
( अ० १६८-शे५३ ) 
मोक्षधर्म का अर्थ और विभिन्न दृश्यां 

शान्तिपर्व का तीसरा भाग मोक्षधर्म पर्व के नाम से प्रसिद्ध है। यह 
परिमाण मे राजधर्म और आपडद्धर्म को मिलाकर दोनों से बडा है । 
यह शान्तिपर्व का हीरक है। इसके १८६ अध्यायो में धर्म और दर्शन की 
सामग्री का अपरिमित भण्डार है । उसके तीन स्तर है। पहले स्तर में कई 
नास्तिक मतो का उल्लेख है, जिनका वर्णन बौद्ध साहित्य मे मिलता है, 
जैसे नियतिवाद, अक्रियावाद । इसी के साथ ब्रह्ममूलक आस्तिक दर्शन 
का भी विस्तार से विवेचन है। दूसरे स्तर के कितने ही अध्यायो में 
साख्य और योग, इन दो दर्शनों का वर्णन है। तीसरे में पञ्चरात्र, भागवत 
या नारायण-घर्म का वर्णन है। ( अ० ३२१-३५३ ) 

उस युग की शैली यह थी कि अनेक आचार्य मोक्ष-प्राप्ति के लिये 
अपना-अपना मत प्रकट करते थे और अपने शिष्यों में उसका प्रचार 
करते थे। उनका तथाकथित उदं श्य मोक्ष-प्राप्ति था । इसीलिए उन्हे 
मोक्ष-धर्म शीषंक के अन्दर संगुहीत किया गया है। मोक्ष की ही संज्ञा 
परम गति थी । यह उल्लेखनोय है कि पाणिनि ने इन मतों का वर्गीकरण 
करते हुए इन्हे आस्तिक, नास्तिक और दैष्टिक (<+ नियतिवाद) मति कहा 
हैं। मति को ही दृष्टि या दिट्टि कहा जाता था। दृष्टि का अर्थ दृष्टिकोण 
अर्थात्‌ मोक्ष या जीवन के विषय में एक अभिमत या ज्ञापन हैं। यह भी 
स्मरणीय है कि इस प्रकार के सैकड़ो मत थे और उनमे परस्पर आदान- 
प्रदान भो खूब रहता था। अत. एक-एक आचार्य को दृष्टि के अन्तर्गत 
एक मुख्य मत के अतिरिक्त कई अवान्तर मतो का संस्पर्श भी रहता था | 

इन सिद्धान्तो में से कुछ के बारे मे नीचे बताया जा रहा है । 


है लोकपर्याय वाद 
लोक मे सब घटनाएं बारी-बारी से होती हैं। यही छोकपर्याय' 
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है। इससे सूचित होता है कि तृष्णा को दु.ख मानने का मत भी इसके 
साथ था, जिसे बुद्ध ने स्वीकार किया । 

यहा आगे कहा गया है, सुखके अनन्तर दुःख और दुःख के अन- 
न्तर सुख आता है । न नित्य कोई व्यक्ति सुखी देखा जाता है, न नित्य 
दुखी ही। मित्रों से सदा सुख और शत्रुओं से सदा दुःख नही होता । 
प्रज्ञा से सब अर्थ मिल जाय और धन से सुख मिल जाय, यह भी निश्चित 
नही है। ऐसा जान पडता है, यहाँ इस मत मे प्रज्ञावाद पर भी 
एक हलकी चोट की गई है । इस मत के अनुयायी प्रज्ञा के लिए कुछ 
आस्था रखते थे, पर उसको भी लोक के घूमते हुए पहिये के अनुसार ही 
स्थान देते थे । प्रज्ञा कभी काम बनाती है, कभी नहो । बुद्धि से धन मिलता 
है और मूर्खता से दरिद्रता ही, यह भी निश्चित तथ्य नही है। इसे तो 
लोकपर्याय ही कहा जा सकता है। ज्ञात होता है यह लोकपर्याय काल- 
पर्याय का हो एक पुछल्ला था, जिसके दृष्टान्त लोक जीवन मे भरे पडे 
हैं। हो सकता है, इसके प्रतिपादन में लोकायत आचार्यो का भी कुछ 
हाथ हो । जो होने वाला सुख है, वह बुद्धिमान्‌ और मृढ को, शूर और 
फायर को, जड और कवि को, दुरबंछ और बलवान को स्वयमेव प्राप्त हो 
जाता है। बछडा, ग्वाला, स्वामी, ये चारो गाय को अपनी मानते है, पर 
जो उसका दूध पीये, गाय उसीकी है । ऐसे ही जीवन में सुख-संपत्ति की 





3. सुखात्संजायते. दुःखसेवमेतत्पुन: . घुनः । 
सुखस्थान्तरं दुख दु खस्यान्तरं सखुखम्‌ ॥१८॥ 
सुखात्व दुःखमापज्न: पुनरापत्स्यसे सुखस्‌। 

न नित्य लभते दु खं न नित्यं रूमते सुखम्र्‌ ॥१९॥ 
नाल सुखाय सुहृदो नाऊू दुखाय शन्नवः। 
न च भज्ञाल्मर्थानां न सुखानामर धनस्र्‌ ॥२०॥ 
न चुद्धिधवनलासाय न जाड्यमसझद्धये । 
लोकपर्यायवृत्तान्त प्राज्ञो जानाति ने तरः॥२१॥ 
१० 
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ज्ञात होता है कि लोक-पर्याय मत के अन्तर्गत कई अवान्तर मत थे । 
उन्हो में तृष्णाक्षय और मन को सब ओर से आशारहित करने या नेराश्य 
का मत भी था। पिंगला वेश्या ने अपने आप को इसका दृष्टान्त बताया था [ 
निराश व्यक्ति सुख से सोता है, नराश्य परम सुख हैं। आज्ञा को अनाशा 
बनाकर पिद्भला छुख से सोती थी । (अ० १६८ ) 

मृत्यु और अमृत का दृष्टिकोण 
( अ० १६६ ) 

इस जीवन में सबसे वडी घटना मृत्यु है। वह आती है भौर बाघ की 
तरह उठा ले जाती है। जरा और व्याधि का अन्त मृत्यु मे होता है। 
उससे बचने के लिए अमृत की साधना ही एक मात्र उपाय हैं। अमृत 
को साधना ही जीवन का परम फल हूँ । मृत्यु के निश्चित होने से 
यह शिक्षा लेनी चाहिए कि करू का काम आज करे और तीसरे पहर का 
प्रात. काल करले, क्यो कि मृत्यु किसी को वाट नही देखती | मृत्यु और 
अमृत दोनो इसी मानव-देह में देखे जाते हैं । मोह से मृत्य और सत्य से 
अमृत की प्राप्ति होती है ।* वौद्ध लोग भी जरा, रोग और मृत्यु इन तीनों 
भयो से सावधान करके निर्वाण सुख की प्राप्ति का उपदेश देते थे। 
वस्तुतः अमृत-मृत्युवाद वैदिक सिद्धान्त था । देवता मृत्यु से ऊपर उठकर 


यदा संहरते कासान्कर्मोंडड्भानीव सवशः । 
तदात्मज्योततिरात्मा च आत्मन्येव प्रसीदृति ॥४०॥ 
किंचिदेव ममत्वेन यदा सवति कल्पितस्‌ | 
तदेव परितापार्थ सर्व संपय्यते. दा ॥४१॥ 
न विभेति यदा चाय॑ यदा चास्सान्न विभ्यति । 
यदा नेच्छति न द्वेष्टि ब्रह्म संपदते तदा ॥४२॥ 
१ च्याप्र: पशुमिवादाय झत्युरादाय गच्छति ॥॥$4॥ 
२. भम्ततं चेब झुत्युश्न हयं देददे प्रतिष्ठितस। 
झत्युमापथते मोहात्सत्येनापद्यतेड्सतम्‌ ॥२८॥ 
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समर हों गये है। मानव को भी सत्य और यज्ञ, ब्रह्मचर्य और संयम से 
अमर बनना चाहिए। उसी प्राचोन बीज से इस दृष्टिकोण का जन्म हुआ 
था। इस दिद्ठि था मत के साय किसी का विवाद न था। उद्योगपर्त (अ० 
४०।४) में सनत्सुजात ने भी इस दृष्टिकोण को माना है। वहा प्रमाद को 
मृत्यु और अप्रमाद का अमृत का पद माना गया है, जैसा घम्मपद के अप्य- 
माद बग्ग की पहली गाया में आया है। जिसकी वाणी और मन संयत रहते 
है, जो तप, त्याग और योग में निरत रहता है, वह सब कुछ या अमृत पद 
था लेता है। 
आकिचन्य मत 
( ल०७० १७० ) 

आ्िचन्य का बर्थ है, सब प्रशार अकिचन बन जाना। पालि में ऐसे 
आफिस्नस्ज कहा गया है। जब मनुप्य का मन ससार के सब पदार्थों से 
अपने को सीच लेता है, तव उसे आकिचन्य ब्तथारी कहा जाता है। वान- 
ध्रग्य और सनन्‍्यामियों के लिए बह जीवन का एक प्रकार था । इसके लिए 
व्यक्ति को अकामात्मा बनना चाहिए ।' 

अक्िनन वृत्ति धारण करने से मनुष्य सुख पाता है। अकिचन सुस से 
सोता और सुस से जागता है। छोक में आाकिचन्य हितकर, सुसमकर और 
कनामय प्रकार हैँ । मेरी दृष्टि में शुद्ध आकिचन्य के समान तीनो लोफो में 
और कुछ नरी है । वाकिचन्य और राज्य को पऊडो में रसतर तोला गया 
तो आतिलन्य 2 भारी निकला ।? यहा स्पष्ट रूप से उमे दरिद्रता पढ़ा गया 


३, न ये चरसि यच्छे य आस्मनो था यदीहसे। 
श्द रि रो हि 
क्षफामास्मापि हि सदा धररमुश्स्य चचहि॥ ६॥ 


१ 
(5५ 


गर्किचन परिपतन्सुससान्यादयित्यमत्ति । 
र्दितनः सुख शेने समु्तिष्ति चब दवि॥७॥। 


आ्िचन्य सुर लोहे पय्यं शिवमनामयम । 
क्षमसिक्रमयो छोनदृदूलम सुलभ सतास्‌ ॥ ८ ॥॥ 
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है, पर वह अपनी इच्छा से चुनी गई दरिद्रता है, विवश॒ता से आई हुई निर्धनता 
नही । आ्किचन्य का मूल अपरिग्रह त्रत था । राजा के लिए तो धन का 
ताश या मृत्यु भी संभव है, पर अकिचन के लिए कोई भय या वलेश नही 
होता । जो अपनो भुजा का तकिया बनाकर बिना विछावन के सोता है, 
स्वर्ग के देवता भी उससे सिहाते है। आकिचन्य घर्मं का मूल त्याग कहा 
गया है, जो यथार्थ है। शम्याक नामक ब्राह्मण का त्यागमूछक आक्किचन्य 
के विषय में ऐसा मत था । 


नियतिवाद 
( अ० १७१ ) 
अध्याय १७१ में मड्धि ऋषि के नियतिवाद का विस्तार से वर्णन है। 
मडि को ही बौद्ध और जैन ग्रन्थों में मंखलि गोसाल कहा है। पाणिनि ने 
इन्हें मस्करी कहा हैं । नियति को दिष्टवाद भी कहा जाता था, जिसे 
पाणिनि ने दैष्टिक मत कहा है। दिष्ट का सीधा अर्थ था भाग्य | 'दिष्टया 
वर्धते भवान्‌” इस प्राचीन उक्ति में वही दिष्टि शब्द है। दैष्टिक आचार्य 
पुरुपार्थ के विरोधी थे। वे भाग्य को ही सब कुछ मानते थे। पतंजलि ने 
मस्करी शब्द की व्याख्या इसी प्रकार की है--मा कृत कर्माणि मा कृत 
कर्माणि श्ञान्तिव. श्रेयसीत्याहातों मस्करी परिच्राजकः ( ६।१।१५४ ) । 
निवेद या शम या शान्ति का सिद्धान्त इस दर्शन में मुख्य था। बौद्ध और 
जैन साहित्य मे मखलि के मत का वर्णन हैँ, किन्तु शान्तिपर्व के इस अध्याय 
में वह कही अधिक विस्तार से पाया जाता है। यहा कहा गया है कि इस 
दर्शन के पाँच सिद्धान्त मुख्य थे, भर्थात्‌ 
१ सर्वसाम्य--सब अवस्थाओ में समत्व, 


अर्किंचनस्य झुद्धस्य उपपन्नस्थ सवशः । 
अवेक्षमाणखस्रील्लोकाज्न तुल्यम्ञुपलक्षये ॥ ९॥ 
आकिचन्यं च राज्य च तुलया समतोलूयम्‌ | 
अत्यरिच्यत दारिद्वयं राज्यादपि गुणाधिकम्र्‌ ॥१०॥ 
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२ अनायास--स्ब प्रकार के पुरुपार्थ का निराकरण, 

३. सत्य वाक्य, 

४. निर्वेद--शम या शान्ति, 

५. अविवित्सा--अलोभ या अलिप्सा। 

अथवा किसी वस्तु को पाने की इच्छा न करना और अपने को 
आककिचन्य मनोवृत्ति में डाल लेना ।| 

कहानी है कि एक वार मड्ि ऋषि ने खेती करने के लिए दो बैल 
खरीदे । उन्हें देख कर मार्ग में बैठा हुआ ऊंट भडक गया और उन्हें टाँग 
कर भाग निकला । इससे बिलख कर मड्धि ने कहा--आद्धं हि दैवमेवे- 
दमतो नेयास्ति पौरुषस्‌ । केवल दैव ही सव क्रुछ है, हठपूर्वक किए पुरुषार्थ 
से कोई लाभ नही । 


जो सुख चाहे, उसे निर्वेद को साधना करनी चाहिए | जिसके पास 
निर्वेद है, वह सुख से सोता हैं। अर्थ-साधन के प्रति निराश व्यक्ति और 
निर्वेद-प्राप्त व्यक्ति सुख से सोता है ।* 


जनक के राजमहल से वन की ओर प्रस्थान करते हुए शुकदेव ने ठोक 
कहा था । जो सब कामो को प्राप्त कर ले या जो सब कामो को छोड दे, 
उन दोनो में त्यागी बडा है । जितने लोभ है, उनका पार पहले कोई नही 
पा सका। शरीर के रहते मन्द तुरुष की तृष्णा बढती रहती है। सब 
विवित्सा या लिप्साओ से मनको हटाकर शम और निवेद में लगाना चाहिए। 
कितनी ही बार लिप्सा ने तुझे ठगा है, फिर भी निवेद नही प्राप्त करता ? 


१ स्वासास्यमनायास सत्यवाक्यं च सारत। 
निवंद्श्चाविवित्सा च यस्य स्यात्स सुखी नरः ॥ २॥। कक 
एतान्येव पदान्याहः पद्न वृद्धा। प्रशान्तये। 
एप स्वर्गश्न धर्मश्न सुखं चाज्ुत्तमं सताम्‌॥ ३॥ 

२ तस्मान्निवेद्‌ एवेह गन्तव्यः सुखमीप्सिता। 
मुर्ख स्वपिति निर्विण्णोनिराशश्रार्थशाधने ॥१४॥ 
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व्यक्ति को वित्तकामक होकर छोभयुक्‍त नही होनोग्चिहिएण१ पूंवं“कें और 
बाद के लोग कामनाओं का अन्त नहीं पा सके। में सब कार्यों का त्याग 
करके अब प्रतिबुद्ध हो गया हूं । है काम, मुझे ज्ञात है कि तुम संकल्प से 
उगते हो। मैं अब संकल्प न करूंगा, तो तुम्हारा मूल नष्ट हो जायगा । है 
काम, पाताल के समान तुम्हारा गड़ढा भरना कठिन है। मब मैं क्षमाहीन 
को क्षमा करूंगा और हिंसको के प्रति अहिंसा बरतूंगा | हेषरहित होकर 
अप्रियों के लिए भी प्रिय वचन कहूँगा। अब मैने निवंद, निर्व॒ति, तृप्ति, 
शान्ति, सत्य, दम, क्षमा एवं सर्वभूतदया इन नियमो की शरण ले ली है।* 
4, अहो सम्यकशुकेनोक्त संत परिसुच्यता। 
प्रतिष्ठटत सहारण्यं जनकरुय निवेशनात्‌ ।॥॥१७०॥ 
यः कासान्प्राप्नुयात्सवॉन्यश्रैनान्केवलांस्त्यजेत्‌ | 
प्रापणात्सवकामसानां परित्यागो विशिष्यते ॥१६॥ 
नान्‍त॑ सवंविवित्सानां गतपूर्वोडस्ति कश्वन। 
शरीरे जीचिते चेंच तृष्णा मन्दुस्य वधते ॥१७॥। 
निवर्तस्व विचित्साभ्यः शाम्यनिर्विद्य मामक । 
असकृचासि निरूतो न च निर्विद्यते तनो ॥॥१८॥ 
सा साँ योजय छोसेन बृथा व्व॑ वित्तकामुक ॥१९॥ 
न पूथ नापरे जातु कामानामन्तमाप्नुवान्‌। 
त्यक्त्वा सवंससारम्सान्प्रति छुद्घोडस्मि जागमि।।२२॥ 
२. काम जानामि ते मूरू संकल्पात्किक जायसे । 
न त्वां संकल्पयिष्यामि समूछो न भविष्यसि ॥१७॥ 
यही इलोक छुद्ध के सुख से धम्मपद में कहलाया गया है। दे० 
तण्हावर्ग, धम्समपद ३३४-३७६ । 
पातारूमिव दुष्पूरो मां दुःखेयोक्तुमिच्छसि । ' 
नाहमय ससाचेष्ट शक्यः काम पुनस्त्वया ॥४ै५९॥ 
क्षमिष्येउक्षमसाणानां न हिंसिष्ये च हिंसितः । 


पे ह. ३०. सह है |! 
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इससे स्पष्ट है कि इन सबका अन्‍न्तर्भाव मंखलि के निर्वेदमूलक धर्म 
में था| इन्हें ब्रह्मप्राष्ति का लक्षण माना जाता था । 

अब मै शान्त भाव से निर्वाण-सुख को प्राप्त हो गया हूँ। छोक में 
जितने काम सुख है, वे तृष्णाक्षय से उत्पन्न होने वाले सुख की सोलहवी 
कला के बराबर भी नही है । काम, क्रोध, लोभ, मद, मोह, अहकार इन 
छह को वश् में करके मेरा मन अब ऐसे सुखी हैं जैसे कोई यक्ष अपनी 
अमृत से घिरी ब्रह्मपुरी में सुखी होता हैं। 

इस प्रकार के विचारों से मड्धि; को निवेद प्राप्त हुआ और सब कामो 
के त्याग से उसे ब्रह्म सुख प्राप्त हुआ। इस विषय में जनक का अनुभव भी 
प्रसिद्ध था--'मेरे पास यद्यपि अनन्त घन है, फिर भो मै अकिचन हू। मेरा 
विश्वास है कि सारी मिथिला के भस्म हो जाने पर भी मेरा कुछ नही 
बिगडता ।' 

इस विषय में राजा नहुप के गुरु बोध्य ऋषि की शिक्षा का भी उल्लेख 
किया जाता था। महाभारत के अनुसार धृतराष्ट्र नियतिवादी थे और 
मत्स्य, पुराण में नहुपपुत्र ययाति को नियतिवादी कहा गया है ( मत्स्य 
पु० ४२४, १२)। अत. यह समीचीन है कि ययाति ने अपने पिता के 
राजकुल में ही नियतिवाद की व्याख्या सुनी होगी । इसका निष्कर्ष यह 
शांत होता है कि मखलि गोसाल के समय के बहुत पहले से दिष्टिवादी 
दर्शन की परम्परा चली आती थी, जिसे मखलि ने वहुत कुछ पल्‍्लबित किया । 

नहुष ने प्रश्न किया, निर्वेद से शान्ति मिलती है, शान्ति से प्रज्ञा तृप्त 
हो जाती है, इसलिए दम का उपदेश दीजिये ।” बोध्य ने कहा, 'मेरा 
यही नियम है कि मैं किसी को कुछ आज्ञा नही देता, किन्तु मेरा जीवन ही 
उपदेश है। मैने अपने लिए छह गुरु बनाये--पिद्धला वेश्या, कुरई पक्षी, 
सर्प, सारज्भ, इपुकार तथा घान कूठने वाली कुमारी। इनके कर्म को देख- 
कर मुझे जो सीखना था मैने सीख लिया ।” 

इस प्रकार मड्ि, ऋषि, शुकदेव और बोध्य के दृष्टान्तो से नियतिवाद 
नामक दिद्ठि या दार्शनिक सिद्धान्त का विवेचन किया गया है। 
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इन मतों का संयोग 


इवेताइवतर उपन्तिषद्‌ और मोक्षघर्म पर्व में इस प्रकार के अनेक उप- 
देष्टा आचार्य हैं। उन्के लिए कई संज्ञाएं थी, आचाय, ऋषि, विप्र, ब्राह्मण, 
गणिन्‌, गणाचार्य, तपस्वी, प्राज्ष, आदि । उनके मतो के लिए भी कई शब्द 
प्रयुकत होते थे, जैसे मति, वाद, कारण, बुद्धि, प्ज्ञा, विद्या, मत, दिद्ठि या 
दृष्टि या धर्म, उपदेश, ब्रत, आदि । उन सबका एक समान उद्देश्य मोक्ष 
की प्राप्ति था, किन्तु उसके मार्ग अलग-अलग थे। परम गति, महत सुख, 
दिव्य सुख, अमृत सुख, परिनिर्वाण, परम शान्ति ये सब समानार्थक है । 


तीसरी उल्लेखनीय बात यह थी कि इन आचार्यों के जो विभिन्न मत 
थे, वे एकांगी न थे | इसका तात्पर्य गह हैं कि एक आचार्य अपने मत 
विशेष का प्रतिपादन करते हुए, दूसरे कई अवान्तर मतो को भी स्वीकार 
करता था और उनका उपदेश देता था। इस प्रकार का आदान-प्रदान कई 
मतो के संयोग से प्राप्त होता था। इस प्रकार उस युग में दार्शनिक मतों 
का एक ताना-बाना ही बुन गया था। सैकड़ो आचार्य और उनकी शता- 
घिक मति या दिध्यां थी । -वौद्ध साहित्य में इसके लिए ब्रह्मजालू शब्द 
प्रयुक्त हुआ । वहां ब्रह्म का अर्थ, ज्ञान, मत या मोक्षधर्म है। ब्रह्मणाकू 
सुत्त में अनेक दिद्ठियो का उल्लेख है । ऐसे ही उत्तराध्ययन सूच में २०० 
से अधिक दिट्ठियो का उल्लेख आया है। 


यदि मोक्षघर्म पर्व की इस सामग्री का सृक्ष्म विश्लेषण किया जाय, तो 
हमे उनका परिचय प्राप्त हो सकता है । उदाहरण के लिए बुद्ध ने कर्म, 
प्रज्ञा, तृष्णाक्षय, सुख-दु ख, जन्म-मृत्यु आदि कितनी ही दिद्वियो का उपदेश 
दिया है, जो उनके धर्म का अग बन गई थी । 


इन विद्टियों का सबसे स्पष्ट उल्लेख श्वेताश्वतर उपनिषद्‌ में पाया 
जाता है । वह मोक्षधर्म पर्व की सामग्री को समझने की सबसे अच्छी कुंजी 
है। उसके अनुसार ये विभिन्न दृष्टिकोण इस प्रकार थे--- 
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१, काल ८ पुरुष 

२. लोकपर्याय ९ (योनि और पुरुष का) सयोग 
३ स्वभाव १०. आत्म या जीव 

४ नियति ११. देव 

४. यदृच्छा १२ दाक्ति और प्रकृति और 
६, भूत उसके गुण । 

७. थोनि 


यदि इस सूची का मोक्षधर्म को सामग्री से मिलान किया जाय, तो 
प्राचीन भारतीय दर्शन का एक विलृप्त दर्शन हाथ रूग जाता है। उपनि- 
पदु के लेखक ने स्वय हो कह दिया हैं कि इन मतो का परस्पर संयोग भी 
उस युग के दर्शानिक चिन्तन को एक सच्चाई थी । इसकी स्पष्ट व्याख्या 
मोक्षधर्म से प्राप्त होती है । 

उदाहरण के लिए कालवाद के अन्तर्गत और भी कई मत थे जिनका 
परस्पर समझौता हुआ था। कालवाद के मुख्य जाचार्य व्यास जी थे। 
किन्तु उनके समान धर्म के आचार्य ओर उनके अनुयायी और भी कई 
अवान्तर मतो को स्वीकार करते थे, जैसे लोकपर्याय, सुख-दु खपर्याय, 
तृष्णाक्षय, पूर्व देहकृत कर्म, इन्द्रिय दमन, ममत्व परित्याग, हर्ष, शोक, 
भयाभय, प्रियाप्रिय का परित्याग भी एक दिट्ठी ही थी । कर्मणा, मनसा, 
वाचा पाप का परित्याग, पिंगला की शान्ति, बुद्धि का दृष्टान्त ( जिसके 
उदाहरण स्वरूप पिंगला का अनुभव इसी दिट्ठि में स्वीकार किया गया ), 
अकामता, नैराश्यवाद, या नैराश्यमति । इस प्रकार कई-कई हेतु-मत 
प्रभासित तैरते हुए एक एक वाद या आचार्योपदेश के साथ जुड जाते 
थे। इस स्थिति का उल्लेख ऊपर अध्याय १६८ की व्याख्या में आया हैं। 
और अन्य अध्यायो में भी यह चरितार्थ होती है । इस प्रकार से मोक्षधर्म का 
अध्ययन शुष्क या चोरस विषय नही रह जाता हैं । किन्तु इसके हारा हम 
प्राचीन आश्रमो के सरस वातावरण में पहुच जाते है, जहा आचार्य वक्‍ता 
और उनके अनेक शिष्य श्रोता थे । 
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अध्याय १६९ में कालूवाद का विवेचन हैं। व्यास जी इस मत के 
प्रमुख उपदेष्टा थे। प्रज्ञादर्शन से इस दर्शन का मेल था। प्राज्ञ वह था, 
जो मोक्षधर्म में कुशल हो । अर्थात्‌ू, उसके अर्थों की स्पष्ट व्याख्या कर 
सके । प्रज्ञा दर्शन को तो प्राय: सभी आचार्य मानते थे। अध्याय १७३ में 
प्ज्ञा की श्रेष्ठता का प्रतिपादन किया गया है। छोकतत्त्व या लोक विधान 
या लोक धर्म का सर्वव्यापी आधार प्रज्ञा या समझ-बूझ है, जो जन-जन 
में पाई जाती है। इसी वाद के अन्तर्गत कुछ अवान्तर मत इस प्रकार थे । 
जन्म के साथ जरा और व्याधि तथा, मृत्यु का संयोग, जीवन में मृत्यु के 
- भय से बचने के लिए अमृत प्राप्ति की आवश्यकता, चार आश्रमों के अनु- 
सार जीवन, दीर्घ॑सूत्नता का त्याग एवं तात्कालिक कर्म संपादन, मृत्यु का 
- अनिवार्य आक्रमण, देह की देवगोष्ठ के रूप में कल्पना, अरण्य निवास या 
मुनिवृत्ति, जीवन के प्रति उदासीनता, सत्य के मार्ग से अमृत प्राप्ति, 
शान्ति या शम का दृष्टिकोण, ब्रह्मययज्ञ निरत मुनिजोवन ( तु० ब्रह्मार्षणं 
ब्रह्महवि:), त्याग और आत्मनिष्ठ धर्म, क्रिया या कर्म का उपरम, इत्यादि | 
अध्याय १७० से जिस आकिल््चन्य या मोक्ष मार्ग का वर्णन किया 
गया है, उसको व्याख्या बहुत आकर्षक थी। उसके पहल या कोण और 
कई अविरोधी दिद्ठियो से मिले हुए थे, जैसे आकिज्चन्यवादी आचार्य सुख- 
दुख-पर्याय, अकामता, या निःस्पृहता या अनीहा का मत स्वीकार करते थे । 
उनका कहना था कि आकिज्चन्य से मृत्यु का निराकरण होता है। त्याग 
द्वारा परम सुख या मोक्ष की प्राप्ति संभव है ( इसी की एक धारा अध्याय 
१६८ के लोकपर्यायवाद में है ) | अकिज्चनत्व की चरम सीमा दिगम्बर 
व्रत में देखो ज्यती है । 
अध्याय १७१ में जिस दाहंनिक मत का वर्णन है, वह इवेताशवतर सूची 
का नियतिवाद था। इसे दैष्टिक मत भी कहते थे । उसमे कई अवान्तर 
मतो का अन्तर्भाव हो गया था, जैसे शुद्ध दैववाद या भाग्यवाद, पौरुष 
या पुरुषार्थ का निराकरण, निर्वेद का दृष्टिकोण, अछोभी या अलिप्सा, 
घनेहा का परित्याग, अनासव्तिभाव, अकामता, सुख-दुःख-पर्याय, यदुच्छा- 
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वाद, निवृत्ति, तृप्ति, शान्ति या शम, सत्य, क्षमा और सर्वभूतदया, 
केवल सुख ( परिनिर्वाण ), तृष्णाक्षय सुख, तु० लोकपर्याय (अ० १६८ )। 
मकि के निर्वेद सिद्धान्त और जनक के आकिज्चन्य सिद्धान्त को नियतिवाद 
का अग माना गया । बोध्य ऋषि का निर्वेद के विपय में जो मत था वह 
इस दिट्ठवी का अग बन गया। वोध्य ऋषि की प्रज्ञा या विट्ठी सममूछक 
थी और उसमें निर्वेद की भी स्वीकृति थो । बोष्य ऋषि के छह गुरु और 
इसके दुष्टान्त भी उल्लेखनीय है। 


स्वभाववाद 

उपनिषद्‌ की मत सूची में स्वभाववाद का उल्लेख है, जिसका विशद 
वर्णन मोक्षधर्म, अध्याय १७२ में आया है। इनके अनुसार संयोग और 
वियोग, सचय और विनाश, ये स्वभाव से होते है, जैसे काछ और लोक 
अपने स्वभाव से है । स्वभाव की ही व्याख्या कालपर्याय और लोकपर्याय 
से कही गई हैं| भूतवाद और यदुच्छावाद का भी इस मत्त से घनिष्ठ संवध 
था। पृथ्वी, जल, तेज, वायु इन चार भूतो से यह भौतिक विश्व और 
शरीर बना है। इनके अतिरिक्त यहा जीव जैसा चैतन्य तत्त्व नही है। 
स्वभाववादी भौतिकवादी जान पडते हैं। यदृच्छावाद की झलक भी इस 
मत में थी। इस विद्व में कोई कार्य-करण का नियम नहीं है। अकारण 
जो स्वेच्छा से घटित हो जाय वही ठोक है । 

इस दिद्ठि का सबसे सटोक दृष्टान्‍्त आजगर ब्रत॒के रूप में प्रचलित 
था। इसके ११ श्लोक यहाँ दिये है, जिसे प्राचीन भारत का दासमरछूका 
गीत कहा जा सकता हैं। इसे आजगरब्रतचरित, अर्थात्‌ अजगर जैसी 
वृत्ति का रहन-सहन कहा गया है) स्वभाववाद के अन्तर्गत आजगरी दि्ठी 
के कुछ लक्षण इस प्रकार थे। इसमें यदुच्छा से प्राप्त अल्प या बहुत भोजन 
से सतोष, पर्यद्धू या भूमि के शयन में समत्व, शाण या क्षोम वस्त्र की समा- 
नता, प्रासाद और अरण्यवास में समत्व, भय, कषाय, छोक-समोह से रहिंत 
होना और बच्योक वृत्ति युक्‍त चित्त भी उचित था। हुदय के सुख-दु ख 
और धन-तुष्णा का परित्याग, सुख, असुख, अनर्थ, अर्थलाभ, रति, अरति, 


भ० १६८-३५७३ ] ८६. मोक्षधर्म पचे--अवाल्तर दृष्ठियां १८७ 


मरण और जीवन ये सभी स्वभाव या विधि-विधान के अटल नियम से 
घटित होते है। भय, राग, मोह, दर्पण्से रहित होना, धृति, बुद्धि और जाति 
से युवत होना, अनियत शयनासन, दम, नियम, ब्रत, सत्य, शौच, अनियत 
मत का संयम, प्रिय सुख की दुर्लभता और अनित्यता, रोष और तृष्णा 
का त्याग, स्व-पर मत का विचार--ये इसके अवान्तर मत हैं । 


८६ ४ 
अवान्तर दृष्टियां 


प्रशादशन 
इन मतो मे प्रज्ञादर्शन का महत्त्वपूर्ण स्थान था। उद्योगपर्व मे विदुर- 
नीति भ्रज्ञादशंन का महत्त्वपूर्ण ग्रन्थ है। अन्यत्र भी उसका छिट-फुट 
वर्णन आया है। वस्तुत. ये सभी आचार प्राज्ञ या धीर, विचरण या कुशल 
के कहें जाते थे। अध्याय १७३ में युधिष्ठिर ने स्पष्ट प्रइन किया कि बच्धु- 
बान्धव, कर्म, घन, और प्रज्ञा इन सब मे मनुष्य की प्रतिष्ठा का कारण 
क्या है ? जैसा स्पष्ट प्रश्न है, वैसा ही उत्तर भी दिया गया है-- 
प्रज्ञा प्रतिष्ठा सतानां प्रज्ञा छामः परो मतः। 
प्रज्ञा नेशश्रेयसी छोके प्रज्ञा स्वर्गो सतः सताम ॥ (१७३॥१) 





प्रज्ञा से लोक में भूतों को सम्मान मिलता है। प्रश्ञा परम छाभ माना 
गया है। प्रज्ञा मोक्षदायिनी हैं। जब बलि का ऐश्वर्य जाता रहा, तब 
प्रज्ञा ने ही उसका साथ दिया। प्रहलाद, नमृचि और मकि प्रज्ञा के 
दृष्टान्त माने जाते थे। इससे सिद्ध है कि मंकि का नियतिवाद और प्रज्ञा- 
दर्शन इन दोनो में घनिष्ठ मेल था। जैसा हमने ऊपर कहा, प्रज्ञादर्शन का 





१. प्रज्ञया प्रापितार्थों हि. बलिरिेश्वयसंक्षये । 
प्रह्मदों नम्लुचिमद्धिस्तस्थाः कि विद्यते परम्‌ ॥१७३।॥३॥ 
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समझौता अन्य सब मतो से हो जाता है। प्रज्ञावादी आचार्य मनुष्य योनि 
को श्रेष्ठ मानते ये। अध्याय १७३ से स्पष्ट है कि प्रज्ञावाद और योनिवाद 
इन दोनो का संयोग था। इन्द्र ने श्युगार का रूप रखकर इसी मत्त 
का प्रतिपादन किया कि सब योनियो में मनुष्य योनि उत्तम है। इस मत 
का भी कोई विरोधी न था | योनिवाद कर पृथक्‌ उल्लेख ब्वेताइवतर को 
सूची में किया गया है। संभवत श्एगालोवाद सुत्तन्त का भी यही अभिप्राय 
था | सखपाल जातक में नागराज सखपाल ने भी मनुष्य योनि की प्रशंसा 
की है और काम-भोगो को अशाश्वत बताया है। उसका यह न्ञत आजगर- 
ब्रत से मिलता है । 


प्रज्ञादर्शन के अन्तर्गत जीवन में घनोपार्जज का महत्त्व माना जाता 
था। धन के बिना सासारिक स्थिति नही बनती । अत. ससारिणी प्रज्ञा 
चही है, जो सत्य के मार्ग से उचित धन-संग्रह करे। इसी दुष्टि का 
आवश्यक परिणाम पाणिवाद मत था । देव के दी हुईं दस अंगुलिया कर्म 
करने के लिए है । कहा है-- 
अहो सिद्धाथता तेषां येषां सन्‍्तीह पाणय । 
पाणिमद्‌्+यः स्एहास्माक यथा तव धनस्य वे । 
न पाणिलाभादंधिको काम: कश्नन विद्यते । 
अपाणित्वाहृ॒य ब्रह्मनू कण्टकाज्नोछुरामहे ॥! ( १७३॥३०-११ ) 


इस छोक में जिनके हाथ है, उनके पास सफलता है। जैसे तुम धन 
चाहते हो, वैसे मै उन्हें चाहता हूं जो हाथ वाले है । पाणिकाभ से बढ़कर 
कोई छाम नही है । बिना हाथ के तो चुभा हुआ काँटा भी नही निकाला 
जा सकता । 


प्रिय वस्तु का लाभ पाणिवाद का अंग था और इस दर्शन में तृष्णा 
का भी उचित स्थान था। ये आचार्य सुख-दुःखपर्याय को भी मानते थे । 
इन्हिय सयम, स्वाधष्याय, अग्निहोत्र, दम, दान, स्पधिष्ठा या स्पर्धा का 
अभाव यजन, याजन ये एक ही मत के विश्येष गुण थे । 
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इस भत्त के अन्तर्गत पाप योनि, पुण्य योनि, श्युगालू योनि, मनुष्य, 
योनि, विध्र योनि आदि अनेक योनियों के तारतम्य पर विचार किया जाता 
था। 
इनसे यहां न कोई सुख है न दुःख है । जन्म से प्राप्त योनि दुःख- 
सुख का कारण है। मनुष्य धनी होकर राज्य चाहते है, राजा होकर देवत्व 
चाहते है और देवता बन कर इन्द्र का पद चाहने लगते है। सुख-दुःख 
जो आ पडे उसे सहना चाहिए। उसको शिकायत करना ठोक नही है। 
इन्द्रियों को ऐसे रोको जैसे पक्षी को पिजडे में । इन्द्रियों को वश में करना 
ही सबसे बडी प्रज्ञा है । 
पुराकृत कर्म की महिमा 
पूर्व जन्म में किये हुए कर्म इस जन्म में फल देते है, सुख-दु ख उन्ही 
के परिणाम हैं । इसे ही लोक-पर्याय-विधान कहते है । पौवबदेहिक कर्मों से 
सुख-दुःख का भोग मिलता है। यह भी दृढ मान्यता थी कि पूर्व कर्मो का 
संशोधन अनशन या उपवास से किया जा सकता है-- 
समुज्ञमग्रतो वस्त्र पश्चाच्छुप्यति कमणा। 
उपवासेः प्रतप्तानां दीघ सुखमनन्तकम्‌ ॥| (१७४॥१७ ) 
उपवास ही ऐसा तप है, जिससे पाप कर्मो का मेल धुल जाता है। 


१८9६ 
रसष्टि ओर प्रलय 


अध्याय १७५ मे सृष्टि और प्ररूय का प्रश्न उठाया गया है। लछोको 
का निर्माण पद्मसृष्टि से हुआ है | इसी पुष्पक पर बैठकर ब्रह्मा महत्‌ तत्त्व, 
अहंकार और पंचभूतों की रचना करते है। यही वैदिक मत है । इसी 
प्रसंग में विराट रूप का भी वर्णन किया गया हैं। इसका आरम्भ ऋग्वेद 
के पुरुष सूकत से हुआ है और कालान्तर के साहित्य में अनेक प्रकार से 
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इसका वर्णन पाया जाता है । इसी मत में भूपजञ्ञ की कणिका से मेरु का 
विकास बताया गया है, जिसका वर्णन पुराणों में पल्लबित किया गया है । 
उसके चार तटान्तो से चतुविध सृष्टि का जन्म हुआ । 

अध्याय १७६ में पृथिवी, जल, तेज, वायु और आकाश इन पाच 
तत्त्वो से विश्व की रचना का वर्णन है। इसके मूल में वैदिक समुद्र या 
सलिलवाद या जलसृष्टि का मत था। इसी से अग्नि, वायु, आकाश और 
'पुथिवी का जन्म हुआ। मनु ने इसो को “अप एवं ससर्जादी” कहा है। रस, 
गन्घ और स्नेह की योनि तथा प्राणियों की योनि भूमि है । 

इस पर यह प्रश्न उत्पन्त हुआ कि वृक्षो के स्थावर शरीर में जीव है 
या नहीं । इसका समाधान यह कहकर, किया गया है कि वृक्षो के शरीर 
में पायो इन्द्रियो और चैतन्य का विकास होता है । प्राचीन दर्शन का यह 
महत्त्वपूर्ण सिद्धान्त था। वृक्षो में जीव है, इसका स्पष्ट उल्लेख यहा हुआ 
है। वृक्ष देखते, सुनते, सास लेते और खाते-पीते हैं और चेतना के कारण 
पञ्च तत्त के प्रभावों से प्रभावित होते हैं। उनके कोशो में जीवनी शक्ति 
का स्पन्दन है। वे सुख-दु ख का भी ग्रहण करते हैं। अतः उन्तमे जीव का 
होना निदिचत है--- 

अहणात्‌ सुखदु खस्य छिन्नस्य च विरोहणात्‌ । 
जीव॑ पह्यासि बृक्षाणामचेतन्य न विद्यते ॥| (३७७।१७) 

वे आहार लेकर वृद्धि को प्राप्त होते है। उनमें पृष्व, फ़ल और बीज 
का भी नियम है। उनके शरीर में त्वकू, मास, अस्थिया, मज्जा और 
स्तायु इन सबके समूह रूप वृक्षो में तेज, जठराग्नि, क्रोध, चक्षु, ऊष्मा भी 
होती है। श्रोत्र, न्लाण, मुख, हृदय, कोष्ठ ये वृक्षों में भी है, जो आकाश 
के अश है। इलेष्मा, कफ, पित्त, स्वेद, वसा, शोणित और जल ये वुक्षो के 
शरीर में भी होते हैं। 

प्राण, अपान, व्यशन, उदान और समान ये पञ्च प्राणो के भेद चुक्षो के 
शरीर में भी काम करते है। इृष्ट,अनिष्ट, मधुर, कटु, स्निग्ध, रुक्ष, निर्हारीया 
बाहर निकालने वाला, संहत (या भीतर रहने वाला), विशद (स्पष्ट या उत्कट) 


बजान्‍क मीणाडी कि का 
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यो नव प्रकार के गन्धो की सुगन्चि वृक्षों में रहती है। शब्द, स्पर्श, रूप, रस, 
गन्‍्घ, इन पञ्च तन्मान्नाओं का भी वृक्षो में निवास है। अनेक आचार्य 
इनमे मधुर, लवण, तिक्त, कषाय, अम्ल, कटु, इन रसों का भी अस्तित्व 
मानते है। इस प्रकार जिन बारह ज्योतियो का अनुभव वृक्षों को होता 
है, वे हैं->शुक्ल, कृष्ण, रक्त, नील, पीत, अरुण, 'हस्व, दीर्घ, स्थूल, 
चौरस, अणु, वृत्तवान्‌ | जिन बारह गुणों का अनुभव वृक्षों को होता है, 
वे ये हँ--ऋठोर, चिक्‍क्रन, इलक्ष्ण, पिच्छल, मृदु, दारुण, उष्ण, शीत, 
सुख, दुःख, स्निग्ध तथा विशद। आकाश का गुण शब्द यद्यपि एक है, किन्तु 
उसके भी सप्त स्वरादि अनेक भेद हैं। उन सबका परिचय वृक्षों को 
होता है । 

वनस्पति जगत्‌ के चैतन्य के विपय में इतना विस्पष्ट और साहस- 
पूर्ण कथन अन्यत्र दुर्लभ है(इलो० १०-३६)। इस मत के प्रतिपादुक आचार्य 
स्थावर-जंगम विद्ववर में जीव या चैतन्य का विकास मानते थे। विराद 
विश्व के प्रति यह दृष्टिकोण अतिशय अहिसा के रूप में विकसित हुआ, 
जिसे हम जैन घर्म में पाते है । 

अध्याय १७८ में शारीरिक ऊष्मा के मत का प्रतिपादन है, जो पञ्च 
प्राणो के रूप में पूरे शरीर में कार्य करती है। वस्तुत* यही प्राचीन वैश्वा- 
तर अग्ति थी। वैश्वानर विद्या का आरम्भ ऋगखेद से ही हो गया था| 
प्राण और अपान के घर्षण से उत्पन्न ऊष्मा को अग्नि या वेश्वानर कहते 
थे। आमाशय में अन्न के पाचन का श्रेय इसी वैश्वानर अग्नि को है । 
इसे जठराग्ति भी कहा जाता हैं। गीता में वैश्वानर अग्नि को भगवान्‌ 
का रूप कहा गया है--अहं बेइवानरो भूत्वा प्राणिनां देहमाश्रितः। 

प्राणापान समायुक्ते पचास्यन्न चतुर्विधस्‌ । 

यम ने नचिकेता को इसी वैश्वानर विद्या का उपदेश दिया था । 


जीवाक्षेप 
अध्याय १७६ में यह प्रश्न उठा या गया हैं कि पञ्च तत्त्वो के अतिरिक्त 
जीव या आत्मा का पृथक्‌ अस्तित्व हैं कि नही । इसका संक्षिप्त उत्तर है 
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कि जैसे वनस्पति जगत में बोज से बीज का जन्म होता है, ऐसे ही जीव 
से जीव की उत्पत्ति का नियम है। 


अध्याय १८० में जीव-लक्षण शोप॑क के अन्तर्गत कहा गया है कि 
शरीर के नाश से जीव का नाश नही होता। जैसे इंघन के जल जाने पर 
ऊपर से यह जान पडता है कि अग्नि का नाश हो गया, किन्तु सत्य यह 
हैं कि अग्नि का ताप या ऊष्मा आकाश में व्याप्त हो जाता हैं। ऐसे ही 
जीव भी आकाश में स्थित रहता है । 


अजित केशकम्बलि का यह मत था कि यह भौतिक और अचेतन 
शरीर पृथिवी, जल, तेज, वायु, इन चार तत्त्वो से बन जाता है । छोगो 
को यह भूतवादी मत समीचीन नही जान पडा और उन्हें इससे पूरा सतोष 
त हुआ। तब प्रक्रुद्ध काव्यायन ने एक नये मत का प्रतिपादन किया । 
उनका कहना था कि भौतिक तत्त्वो के अतिरिक्त एक जीव भी है, जो 
सुख-दु ख का अनुभव करता हैं। यह मत सप्तकायवाद के नाम से प्रसिद्ध 
था । श्वेत्ताइवतर उपनिषद्‌ की सूची में इसका स्पष्ट उल्लेख “आत्माउप्य- 
निशा सुखदु खहेतोः,” इन शब्दो में आया हैं। इसका ही विद्यद वर्णन 
अ० १८० में है। इसमें पूर्व पक्ष और उत्तर पक्ष के तर्कों का उल्लेख 
करते हुए पच्च तत्त्व, जिनमे आकाश भी सम्मिलित है, जीवात्मा और 
दु.ख-सुख का परिगणन किया गया है । 


इस मत में दुख और सुख को इतना अधिक महत्त्व दिया गया कि 
यदि चित्त ढदु.खी हो, तो शरोर और मानस रोगो का अनुभव न होने से 
जीव भी व्यर्थ हो जाता है | 

नास्तिक दर्शत का स्पर्श करने वाले आचार्य प्रक्रुद्ध कात्यायन ने दु ख- 
सुख को जो इतना गौरव दिया, वह आस्तिक वादियों को कुछ महँगा 
सौदा जान पडता था । अत उन्होने दु.ख-्सुख को मानते हुए भी जीव या 
आत्मा की सत्ता पर ही अधिक वरू दिया-- 


4 सहर्ष सससि च्यप्ें तस्माज्जीवो निरथकः । (१८०१५) 
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पञ्नात्मके. पन्नगुणप्रदर्शों स सर्वत्रगात्राजुगतोडन्तरात्सा | 
स वेत्ति दुःखानि सुखानि चान्न, तद्ठिप्रयोगात्त न वेत्ति देंहः ॥ 
( १८०]२० ) 
ज्ञात होता है कि भुगु-भरद्राज के इस संवाद मे भूगु आस्तिक और 
भरद्वाज नास्तिक दिद्ठि के प्रतिनिधि है। भृगु ने शरीर में आत्मा के 
अस्तित्व पर बल दिया और उसे ही क्षेत्रज्ञ कहा । दरीर तो केवल क्षेत्र 
मात्र है। आप उसमे चार भूत मानें या पाच कोई विद्येष भेद नही पडता, 
क्योकि वह अचेतन ही रहता है। अतः उसमे क्षेत्र्ष की सत्ता से ही 
विचित्रता आती है । वही चेतना का केन्द्र बनता है, जैसे कमल के पत्तों 
पर बूद होती है।" 


सत्त्व, रज, तम, थे प्रकृति के तत्त्व है, लेकिन जीव को ही प्रभावित 
करते है । चेतना और चेष्टा जीव के ही गुण है ।* 

देह के नष्ट होने पर जीव का नाश नही होता । अज्ञानी इसे व्यर्थ ही 
मरा हुआ कहते है। जीव दूसरी देह में चल्ला मात्र जाता है। पञ्म्चभूतो के 
पृथक हो जाने से शरीर-भेद देखा जाता है। तत्त्वदर्शी सूक्ष्म बुद्धि से इसे 
देखते है । बुद्धिमान विद्युद्ध चित्त से आत्मा का आत्मा में दर्शन करते है। 
चित्त के प्रसाद से ही शुभाशुभ कर्मो को छोडकर अक्षय सुख या मोक्ष का 
अनुभव करते है । जीव शरीर के भीतर मानस अग्नि की संज्ञा है ।२ 





१, क्षेत्रज्ञ त॑ विजानीहि नित्य छोकहितात्मकम्‌ । 

तमो रजश्व सत्त्वं च विद्धि जीवगुणानिमान ॥ (१८०२४) 

«० ८५ + €्<्‌ चेछते पु ९ 

२, सचेतनं जीवशुणं वदन्ति स चेष्ठते चेष्टयते च सवम्‌। 

तत. पर क्षेत्रविदं बद॒न्ति प्रावतयञ्यो सुवनानि सप्त ॥ 

(१८०।३५) 

३. मानसोअग्निषु शरीरे जीव इत्यसिधीयते। 

सृष्टि प्रजापतेरेषा मृताध्यात्मविनिश्रये ॥ (१८०३०) 
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यहाँ भौतिक और आध्यात्मिक दो दृष्टियो के तारतम्य का विनिदचय 
थाया जाता हैं । ( ज० १८० ) 
चार वर्णो' के विशेष प्रकार 
भ्रष्याय १८१ में कहा गया है कि ब्रह्मा ने चार वर्णों के चार रंग 
चनाये । श्वेत, रक्त, पोत औौर कृष्ण )) इस पर बृद्धिपूर्वक प्रश्न उठाया 
गया कि इससे तो वर्णो का सकर मानना पडेगा क्योकि त्वचा के रगो का 
कोई नियम नही हैं। सब रग सब वर्णो में देखें जाते है ।* इसके उत्तर 
में यही समाधान दिया गया हैं कि रगो का आग्रह न करके कर्मो का 
आग्रह करना अच्छा है-- 
न विशेषो5स्ति वर्णाना सब ब्राह्मसिदं जगत्‌ । 
त्रह्मणा पूव॑ंसष्ट हि. कममिवंणतां गतस्‌ ॥ (१८१॥०) 


इस शका का एक बढ़िया समाधान इस प्रकार दिया गया हैं कि वर्णो 
के विभाग का कोई विनिश्चय नही है । यहू सारा जगत्‌ ब्ह्मा की सृष्टि 
हैं। काम, क्रोध, लाभ, मोह सबमें एक समान पाये जाते है। शरीर के 
मल और रस, रक्त आदि धातुएं भी सब वर्णो में एक जैसी होतो हैं । अत 
उनके आधार पर वर्णो का निवुचय नही (सर्च ब्राह्ममिदं जगत्‌) । 

पहले सभी ब्राह्मण थे, पर कर्मानुसार वण में विभक्‍त हो गये । जो 
ब्राह्मण तीक्ष थे और काम, क्रोध तथा साहस के वश्ञ में हो गये, वे 
क्षत्रिय कहलाने छगे। जिनका मन गो-सेवा और कृषि में रूग गया, वे वेश्य 
हो गये । जो हिंसा, अनृत, लुव्बक वृत्ति और कई तरह के नोच धन्धे करने 
रूगे और शौच के नियमो से भ्रष्ट हो गये, वे मूल में ब्राह्मण रहते हुए भी 


३ ब्राह्मणानां सितो चर्ण क्षत्रियाणां तु छोहितः । 

हर & | 

वेश्यानां पीतको बण, झ्ूद्धाणामसितस्तथा ।॥ (१८१।७) 
२, चातुवंण्यस्य वर्णन यदि वर्णो विसज्यते । 

सर्वेषां खलल चर्णानां इृश्यते चणसंकरः॥। (३१८१।६) 


जे 


| 
५ 
१ 
॥ 
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शूद्र बन गये । * 
या जो मूल में ब्राह्मण थे, कई वर्णों में बंट गये । पर उनके लिए भी 


धर्म, यज्ञ आदि कर्मों का प्रतिषेध नही है। इन चारों वर्णों के लिए एक 
मात्र देवी ब्रह्मा को पुत्री सरस्वती है--वर्णाश्वत्वार एते हि येषां ब्राह्मी 
सरस्वती । (१८१३७) । 

चारो वर्ण छोभ से अपना ज्ञान न खो बैठें। ब्राह्मण घर्म-तन्त्र मे स्थित 
रहे, तप को घारण करें, ब्रह्म या वेद को धारण करें, व्रत और नियमो का 
पालन करें, तो उनका ब्राह्मणत्व बना रहेगा । 

इसमें जितनी शर्तें है, वे जैसे किसी अर्वाचीन समाजशास्त्री के द्वारा दी 
गई है। इसमें कही भी ब्रह्मा के मुंह, भुजाओ, जंघा और पैरों से चार वर्णो 
की उत्पत्ति का उल्लेख नही है। यहा नैतिक गुणो और कर्मों को वर्ण- 
भेद का विषय माना है। आरम्म में सभी ब्राह्मण थे, पर पीछे उन्ही में से 
बहुत-सी जातियां बन गई। उनका ज्ञान-विज्ञान नष्ट हो गया एवं आचार 
चेष्टाओ में स्वच्छन्दता आ गईं । 


ब्रह्म को मानसी सृष्टि में, जिसमें ऋषियों के तप का योग था, सब 
लोग धर्मंतन्त्र परायण थे। पर सदा के लिए इस स्थिति का निर्वाह नहीं 
हो सका। 

लेखक को ऊपर के स्फुट तकों से पूरा सतोष न हुआ । उसने वध्याय 
१८२ में अपनी पहली युक्तियो का खण्डन न करते हुए चारो वर्णों के 
आदर्शो का स्फुट विवेचन किया । 





१ कासभग प्रियास्तीक्ष्ण क्रोधनाः प्रियसाहसा । 
त्यक्तस्वधर्सा रक्ताड्ास्ते द्विजा' क्षत्रतां गता, ॥११॥ 
गोपु चृत्ति समसाधाय पीता* ऋृष्युपजीबिन, | 
स्वधरस नानुतिष्ठन्ति ते द्विजा चैश्यतां गता. ॥१२। 
हिंसानुतप्रिया छुब्धाः स्वकर्मोंपजीचिन: । 
कृष्णा: शौचपरिअष्टास्ते द्विजाः झुद्गतं गताः ॥१३॥ 
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अध्याय १८३ में सत्य की बहुत ही सुन्दर व्याख्या दी गई है । सत्य 
त्रह्म, सत्य तप, और सत्य हो प्रजाकर्ता है। सत्य, स्वर्ग भर बनृत नरक 
है (स्वर्स प्रकाश इत्याहु नरक तम पुवं च) । जिन्हें अनृत रूप तम ग्रस 
लेता है, वे सत्य रूप प्रकाण नही देख पाते। 
लोक की. ऐसी वृत्ति हैं कि यहा सत्य और अनृत, प्रकाश और अन्चकार, 
चर्म और अधम तथा सुख और दु ख दोनो की सत्ता है। मनुष्य को चाहिए 
कि अपनी बुद्धि में किसी एक को चुने ।* 
सत्यानृत की इस व्याख्या में सुख-दु ख की अनित्यता का यह सिद्धान्त 
जोड दिया गया था, जो लोकपर्याय का अवान्तर मत था। 
विचित्र है कि इस अध्याय में दु ख और सुख का विवेचन गद्य में दिया 
गया हैं । छूगता हैँ ससार में शारोरिक और मानसिक दु खो को स्पष्ट 
व्याख्या का गद्याद भाग जैसे बौद्ध ज्ञोत से लिया गया था। अन्त में सुख- 
दु ख के सिद्धान्त को स्वर्ग और नरक के साथ मिलाया गया है। स्वर्ग में सुख 
भौर नरक में दु ख है । इस निष्कर्ष को ब्राह्मण और बौद्ध दोनों मानते 
थे। सुख-दु ख का समत्व परम पद या मोक्ष है । 
इसी मत से मिला हुआ लोक सृष्टि का वैदिक मत था, जिसमें माता 
पृथिवी और पिता द्युलोक है । इन दोनो का जो शुक्र-शोणित संयोग है, वही 
तेज संतान का रूप धारण करता है-- 
पृथिवी सवमूतानां जनिन्नी तद्दिधा स्त्रियः । 
पुमान्प्रजापतिस्तत्र झुक्रं तेजोसयं विदु ॥ (१८३।१७) 
अध्याय १९४ में दान, धर्मचरित या घर्माचरण, तप, स्वाष्याय और 
अग्निहोत्र के फल के विषय में प्रश्न किया गया है। कहा गया है कि अग्ति- 
१, यन्न यत्सत्य स धर्मो यो धर्म सर प्रकाशो य. प्रकाश स्तत्सुख- 
समिति । 
यन्न यदनृतं सो5घर्मो योअधमस्तत्तमो, यक्तमस्तड स मिति । 
( १८३।५ ) 
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होन्र से पाप की शान्ति होती है । स्वाध्याय से जो शान्ति मिरत्तो है, वह 
उत्तम है। दात से भोग और तप से स्व-प्राप्ति होती है ।) 

इसके बाद चार आश्रमों के आचार बताये गये है । यह गद्याश किसी 
प्राचीन गुह्मसूत्र से लिया गया या उस पर आधारित जान पढ़ता है। 

अध्याय १८५ में उसी विपय को जारी रखते हुए वानप्रस्थ और परि- 
ब्रजको के मत कहे गये है । 

इन मतो भें एक सत यह भी सुन्रा जाता हैं--- 

अस्साब्कोकाप्परों छोकः श्रुयते नोपलभ्यते । (१८७७) 

अध्याय १८६ से आचार धर्म का कथन प्रारम्भ किया गया हैं। यह 
प्रकरण मनुस्मृति तथा कई पुराणों में भी आता है। स्तान, संघ्या, भोजन 
आदि के नियमों को शिष्टाचारमय महान्‌ धर्म कहा जाता था । 

अध्याय १८७ में बुद्धि, त्रगुण्य और मनीषी का विवेचन है । यह 
अध्यात्म का विषय माना जाता था। 


३८८ ३ 
ध्यान योग 

इवेताइवतर उपनिषद्‌ में दस वादो का उल्लेख करते हुए कहा गया है 
कि तत्त्वचिन्तकों ने सत्य की खोज के लिए ध्यान योग का जाश्रय लिया 
(ते ध्यानयोगान्‌ रातजुपश्यन) | ध्यान योग उस युग की सर्वसस्मत साधना 
विधि थी। यहा अध्याय १८८ में ध्याव योग का विवेचन किया गया है । 

ध्यान योग, ज्ञान योग, इन्द्रियसंयम योग, निर्वाण या मोक्ष योग---ये 
सच योग के अवान्तर भेद थे। साधक को योगवित्‌ या योगी कहा गया 
हैं। ध्यान योग मे लेखक की सबसे अधिक रुचि ज्ञात होती है । हठयोग, 

१, हुतेन शास्यते पाप॑ स्वाध्याये शाल्तिरुससा । 

दानेन सोग इस्याहुस्तपसा सवमाप्जुयरात्‌॥ (१८७२) 
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वेदपाठी ब्राह्मण दो भागों मे बट गए थे--एक निगदपाठी जो उच्च कण्ठः 
से पाठ करते थे, दूसरे तृष्णीपाठी जो जापक कहलाते थे । 

ब्राह्मण के मागने पर साविन्नी ने वरदात दिया कि जप के फलस्वरूप 
तुम्हे ब्रह्मस्थान की प्राप्ति होगी (प्रयाति संहिताध्यायी ब्रह्माणं परमेष्ठि- 
नस्‌ । १९२।११८) । 

जपको एकाग्रधर्म कहा गया है । उसके लिए मन समाधि आवश्यक है। 
आगे कहानी दी गई है कि धर्म, यम, मृत्यु और काल मनुष्य रूप रखकर 
उस ब्राह्मण के पास आये और उससे अपनी-अपनी श्रेष्ठता के विषय से बहस 
करने लगे । धर्म ने उसे स्त्र्ग भेजना चाहा, पर ब्राह्मण ने शरोर के बिना 
स्वर्ग जाना पसन्द नही किया ।" 

इसकी व्यञ्जना यह थी कि जप योग से शरीर रहते ही स्वर्ग का सुख 
मिल जाता है । तो काल, मृत्यु तथा यम इन तीनो ने कहा, “हे ब्राह्मण, 
तुम जप के रूप में उत्तम तप कर चुके, अव तुम्हें हम लेने आये है (” 

वहुत विवाद के बाद निश्चय हुआ कि वह स्वर्ग नहीं चाहता, पर जप 
के प्रभाव से वह ब्रह्ममृत, सुखी, शान्त और निरामय हो चुका है। जापक 
को वह अक्षरसज्ञक अद्वितीय अजर और शआ्ान्त ब्रह्मस्थान प्राप्त हो जाता 
हैं । अतिम निष्कर्ष यह बताया गया हैं कि सब योगो का फल जययोग के 
तुल्य है--जापकैस्तुल्यफलूता योगानां नन्न संशय (१९३२२) । 


४९० ३ 
स्वभाववाद ओर अध्यात्मवाद का समन्वय 


अध्याय १९५ में सनु-बृहस्पति संवाद के रूप में स्वभाववाद और 
आत्मवाद का समन्वय किया गया है। घरीरी गात्मा जब आत्मकेन्द्र मे 
जाता है तो पञ्चभूत, पड्चेन्द्रिया और उनके पांच गुण, ये सब उस केन्द्र में 





3. सशरीरेण गन्तव्यो सया स्वर्गो न चा विभो (१९२२६) । 
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अध्याय १९९ मे कर्म की महिमा का वर्णन है। जैसे सोने का धागा, 
मूत्ति, मणि-मूंगे मे पिरोया जाता है, वैसे ही आत्मा कर्म के अनुसार नाना 
योनियो में जाता है। इच्ध्िय, मन और बुद्धि को निर्वछू करके अन्तरात्मा 
का दर्शन यह इस मत का सार था, जिसका प्रतिपादन गीता में भी किया 
गया है । 


अध्याय २०० में नारायण, कृष्ण या गोविन्द महिमा का किसी भाग- 
बत लेखक ने वर्णन किया है, जो गुप्त युग मे जोडा गया विदित होता है। 
युधिष्ठिर ने कहा, “पृण्डरीकाक्ष, अत्युत, महाप्राज्ञ, विष्णु, हुषीकेश, नारा- 
यण, बेशव की महिमा मैं सुनना चाहता हूं ।” 

उत्तर से भीष्म ने कृष्ण के माहात्म्य के विषय में या मारायण के 
विपय में जामदरत्य राम, देवषि नारद, देपायन कृष्ण, असित देवल और 
वाल्मीकि और मार्क॑ण्डेय के द्वारा कही हुई नारःयण की महिमा सुनायी । 

केशव भगवान्‌, ईइवर, प्रभु और पुरुष समानार्थक है । पुराणविद्‌ 
उत्तका इस प्रकार कीत्तव करते हैं। उस महात्मा पुरुषोत्तम ने अपने 
भूतात्मा रूप से महाभूतों को बनाया । उस महात्मा पुरुषोत्तम ने जल में 
शयन किया। उन्होने अपने संकर्षण रूप का स॒जन किया । उनकी नाभि से 
सूर्य के समान दिव्य और तेजस्त्री कमल उत्पन्न हुआ | उस पुष्कर में सब 
लोको के पितामह ब्रह्मा ने जन्म लिया । तब तमागुण से मधु नामक असुर 
उत्पन हुआ । वह ब्रह्मा को मारना चाहता था, किन्तु पुरुषोत्तम विष्णु 
ने उसका ही बध कर दिया । इससे उनका नाम मधुसूदन हुआ । 

इसी प्रसंग मे ब्रह्मा द्वारा अज्भछ पुरुष दक्ष प्रजापति के जन्म का 
वर्णन है। और दक्ष ने अनेक कन्याओ द्वारा जिस प्रपञ्च को जन्म दिया, 
उसका भी विशद उल्लेख है । 

सृष्टि विद्या के प्रसग में भागवतों द्वारा स्वोकृत यह एक दृष्टि थी, 
जिसका बहुत विस्तार भागवत आदि पुराणों में आया है। यहा यह 
उल्लेखनीय है कि विष्ण ने अपने मुख, भुजाओं, जंघा और पैरो से 
असख्य ब्राह्मणो, शत क्षत्रियो, शूद्रशतो को जन्म दिया। लेखक की दृष्टि 


जी 
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में यह शत शब्द अपरिमित संख्या का वाचक था। इससे सूचित होता 
है कि उसने समाज में प्रचलित चार वर्णों की व्यवस्था को मुख्य माना, 
तब उसकी व्याख्या विष्णू के शरीर से की। निरचय ही यह विवेचन 
युक्ति-त्गत था । 

यहा कहा गया हैं कि सत युग और त्रेता में संकल्प से उत्पन्न मानसी 
सृष्टि थी, किन्तु ह्वापर से मैथुनी सृष्टि का आरस्भ हुआ ( हवापरे मेथुनो 
धर्म प्रजानामभचन्‍्नुप | २०२।३७ ) | इस मैथुनी सृष्टि में तलवरान्ध्र, 
आन्ध्र, पुलिन्द, शवर, चूचुप, ( चेंचू ) और मण्डप का दक्षिणापथ में और 
यवन, काम्बोज, गान्धार, किरात तथा वर्बर पापयोनियों का उत्तरापथ में 

जन्म हुआ। यह पुण्डरीकाक्ष केशव की महिमा है । भगवान्‌ केशव अचिन्त्य 

हैं। वें केवल मानुष नही है । 

अध्याय २०१ में सात ब्रह्मपुत्रो के और फिर उनसे अनेक ऋषियों के 

जन्म का वृतान्त है । यह सामग्री वैदिक परम्परा से यहा तथा अन्य पुराणों 

में ली गई है । 

अध्याय २०२ में कृष्ण या विष्णु के वराहु अवतार का वर्णन है, जो 
गुप्तकाल में भागवतों का प्रिय विषय था | 

अध्याय २०३ में योग और अध्यात्म की व्याख्या है | 

अध्यात्म २०४ में वाष्णेयाध्यात्म का वर्णन है । 

अध्याय २०४ और २०५-२०६ में क्ृष्ण के अध्यात्म स्वरूप की 
व्याख्या करते हुए सत्त्व, रज, तम इन तीन गुणो को व्याख्या की गई है । 

२०६-२१० अध्यायो में श्रीमद्भग्वद्गीता के प्रवृत्ति मार्ग और अध्यात्म 
योग का रूगभग उन्ही छब्दो में विवेचन है । 


अ० २१२ में साख्य शास्त्र के निवृत्ति मार्ग, सिद्धान्त और साधना का 
पञ्चशिख कापिलेय के द्वारा विस्तृत वर्णन किया गया है । 

अध्याय २१३ में गृहस्थ-जीवन मे सदाचार वृत्त का वर्णन किया गया 
है ओर अध्याय २१४ में गृहस्थ व्यक्ति के लिए तप का विधान बतलाया 
गया है। तथ क्‍या है--ल्वल्पाहार, अनशन, मास और पक्ष का उपवास, 
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शम, दस तथा ब्रह्मचर्य। सदोपवासी, दानी, घर्म-कुटुम्बी, देव की आराधना 
करने वाला, अमिताशी, यज्ञ-उच्छिष्ट-भोज्य भौर अतिथिप्रिय व्यकित गृहस्थ 
होते हुए भी तपस्वी होता है । 

जो प्रातः भोजन और सायं भोजन के बीच कुछ नहीं खाता, वह 
सदोपवासी होता है।' 

जो केवल ऋतुगासी होता है, वह सदा ब्रह्मचारी होता है । भुृत्य 
और अतिथियों को भोजन कराकर जो खाता है, वह अमृतभोजी है । 
अभोजव से व्यवित स्वर्ग जीत लेता है । देवता, पितर, भृत्य और अति- 
थियों से बचा हुआ भोजन जो करता है, वह यज्ञमोजी है। इस अध्याय 
में परिमित भोजन, स्वल्पाहार या उपत्रास्त को ही गृहस्थ व्यक्ति के लिए 
सबसे बडा तप और सदाचार का नियम कहा गया है । 

अध्याय २१५ में इन्द्र-प्रह्माद संवाद के रूप में कर्म और प्रज्ञा के 
जीवन की व्याख्या कराई गईं है। 

अध्याय २१६ में इन्द्र-अलि संवाद के रूप मे ऐश्वयं की अनित्यता का 
वर्णन किया गया है। 

असुरराज बलि कालूपर्याप दृष्टि को मानने वाले थे। वे संसार की 
सब वस्तुओं को अन्तवान्‌ जानकर शोक और हर्प से प्रभावित नही होते 
थे (अध्याय २१७) । 

अध्याय २१० में बलि की श्री और इन्द्र का सवाद है जिसमे श्री 
ने अपने स्थान बताये है । 

अध्याय २१६ में इन्द्र और नभुचि के संवाद के रूप में कालवाद की 
ध्याख्या की गई है। 

अध्याय २२० में प्रश्न उठाया गया हैं कि बन्धुनाश और राज्यनाश 
जैसी कठिन विपत्ति में फंसे हुए मनुष्य को क्या करना चाहिए ? यह प्रश्न 





१ अत्तरा प्रातराशं च सायमाझं तथेव च । 
सदोपवासी च भवेद्यो न झुढक्ते कर्थवन ॥। ( २१४९ ) 
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वैसा ही है जैसे आपद्धर्म मे राजा के लिए किया गया है। और उत्तर भी 
लगभग वही है । इसमे कालपर्याय वाद के अन्तर्गत सुख-दु ख पर्याय का 
विवेचन है -- 

कालेन त्वाहमजयं कालेनाह जितस्त्वया | 

गनन्‍्ता ग़तमिता कालः कारू कछयति प्रजा ॥ (२२०३५) 

युधिष्ठिर ने पूछा कि भविष्य मे आने वाले कल्याण और अकल्याण 
के समय मनुष्य का भन कैसा हो जाता हैं ? यह उल्लेखनीय है कि असुरो 
की देवी को नक्षत्र और तारो के आभूषण और देवराज इन्द्र की श्री लक्ष्मी 
को कमलो की माला पहने हुए कहा गया है--पद्माश्री पद्ममालिनी 
( २२१।२० )। ये दोनो लक्षण मथुरा से प्राप्त काली मिट्टी की देवी 
मूर्तियों मे घटित होते है ।* 

इस अध्याय में इन्द्र और वासव का सवाद हैं। 

अध्याय २१२ में ब्रह्मस्थान के आचार और नियम वताये गए है । 
इसमें समत्व और सयम का ही उपदेश दिया गया है । 


अध्याय २२३ में उम्रसेन-वसुदेव के सवाद के रूप में मनुष्य के सभी 
गुणो के विपय मे प्रश्न किया गया है, जैसे, ऋजु, सत्यवादी, तपस्वी, 
विनयी, सुखशील, सुसभोग, सुभोज्य, स्वादर, शुचि, तितिक्षु, मनोनुकूल- 
वादी, बहुश्रुत, चित्रकथ, पण्डित, अशठ, अदीन, अक्रोधी, अलुब्ध । 

अध्याय २२४ में युधिष्ठिर ने भूतो के आद्यन्त, ध्यान, कर्म, काल, 
भायुवलू, छोकतत्त्व, भूतो की आगति और गति, सर्ग और मृत्यु के विषय 
में प्रन्‍नन किया । उत्तर में भीष्म ने व्यास और शुक के सवाद रूप में इस 
महान्‌ प्रकरण का वर्णन किया । आरम्भ में छोटो-बडी कार की इफाइयो 
की गणना दी गई हैँ | सतयुग में धर्म के चार पैर थे, फिर क्रमश उसका 
ह्ास हुआ । चार युगो की द्वादश साहस्त्री से एक ब्राह्म दिन होता हैं । 
उतनी ही काल सख्या से ब्राह्मी रात्रि होती है | ब्रह्मा से महत्‌ तत्व एव महत्‌ 
तत्त्व से मन, मन से पत्चभूत और पज्चभूतो से उनकी तन्मात्राएं जन्म 
लेती है। यही सृष्टि के आरम्भक सप्त पुरुष हैं ( एवे तु सप्त पुरुषा 
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नानावीर्या: पृथक्‌ पृथक । २४४, ४१ ) | किन्तु बिना एक दूसरे से मिले 
हुए ये सृष्टि न कर सक्रे । जब ये एक साथ मिले तब इनका वह समाश्रय 
भाव पुरुष कहलाया | उस श्रयण को ही शरीर कहते है । वह पोडश- 
भावों ( पंच ज्ञानेन्द्रिय, पंच कमन्द्रिय, पंच महाभूत और सन ) का 
मूर्त रूप था। गरी र, कर्म तथा पुरुष का और भी विशद वर्णन किया गया है, 
जैसा भागवतों में मान्य था। विद्व का प्रतिसंचर कर्म अर्थात्‌ पृथ्वी, जल, 
तेज, वायु, आकाश, मन और अव्यक्त रूप में कहा गया है। संचर सृष्टि और 
प्रतिसंचर ही प्ररय है। उस प्रकार संचर-प्रतिसंचर के रूप मे जगत्‌ 
का विस्तार और संक्षेप होता है । इसी को संज्ञा संकोच और विकास है । 
( अ० २२५ ) 

अध्याय २२६ में राजाओो के नाम और दझत्यो का उल्लेख है । 

अध्याम २२७-२३० मे प्रज्ञादर्शत का विजद वर्णन है । 

अध्याय २३१ में प्रज्ञादर्शन के अन्तर्गत ब्रह्म प्राप्ति का वर्णन है । 

अध्याय २३० मे प्रज्ञादर्शन के अन्तर्गत इन्द्रियनिग्रह का वर्णन है । 

अध्याय २३३ में प्रज्ञादर्शन के अन्तर्गत क्षराक्षर का वर्णन किया गया 
है । 

अध्याय २३४ मे ब्रह्मचारि-धर्म का निरूपण हैं । 

अध्याय २३५ मे प्रज्ञादर्शन के अन्तर्गत विशेष प्रकार की बुद्धि के 
साधन का वर्णन किया गया है । 

अध्याय २३६ में वानप्रस्थ-्धर्म का निरूपण है । 

जैसे हाथी के पाव मे और सब पैर समा जाते है, ऐसे ही संन्‍्यासी 
के धर्म में अन्य सभी धर्मों का समावेश समझना चाहिए। वह अहिंसक, 
समदर्शी, सत्यवादी, घेर्येवान्‌, जितेन्द्रिय और सभी भूत्तो का शरण्य होता 
हैं। भिक्षु के और भो लक्षण इसमे बताये गए है। ( अ० २३७ ) 

अध्याय २३८ में सबके हृदय में अवस्थित गूढ आत्मा का वर्णन है। 
इसके यें रूप है--भूतात्मा, प्रज्ञानात्मा (मन), विज्ञानात्मा (बुद्धि), महदात्मा, 
जव्यवतात्मा | अव्यवतात्मा जिसके लिए गूढा55त्मा यह संज्ञा उपनिपदों में बनाई 
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गई थी (एप सर्वषु भतेषु यूढा55त्सा न प्रकाशते । कठ उ० ३॥३२) को 
सत्त्व में समाविष्ट करके मृत्युजय बन जाता है। निवात दीप की भाति 
उसका चित्त कही से कम्पित नहीं होता । योगी के सम्पूर्ण लक्षण इस 
वर्णन में आये है। इस प्रकार रात्रि के पूर्व और पश्चिम भाग में योग 
साधन करता हुआ आत्मा का आत्मा में दर्शन करता हैं| ( अ० २३८ ) 


अध्याय २३९ में शुक ने अध्यात्म विद्या के विस्तृत वर्णन का प्रइन 
किया। इस प्रकारण में आई हुई अध्यात्म सामग्री का जैसे कोई अन्त ही नही । 
व्यास जी ने शुकदेव से अध्यात्म विद्या का पुन विस्तार से वर्णन कहा । 

जैसे समुद्र में हिलोर पर हिलोर उठती है, ऐसे ही पत्नचभूतों में 
उनके गुणो की लहरें उठती रहती है । शब्द, श्रोत्र, आकाश आदि का 
अनन्त क्षेत्र है । ऐसे ही वायु, स्पर्श, रस और जल, तेज, रूप और अग्ति, 
प्राण, गन्ध और पुथिवी इनकी ऊमियो का इस जीवन में वया कभी कोई 
अन्त होता है ” इनके ऊपर और इनसे भी सूश्म मन और बुद्धि की ऊह- 
रियो का कही कोई अन्त नहीं। जीवन भर प्राणी उनका अनुभव करता 
है। यह सब अध्यात्म का क्षेत्र है। इनमें तीन गुणों की सूक्ष्म पर्तें पडी हुई 
है । क्षेत्र-क्षेत्र्र का यह जाछ बहुत ही सक्षम और अपरमित है। देहधारियों 
को इच्द्रियग्राम इस ओर से उस ओर तरगित करता रहता हैं । 

( अ० २३९ ) 

भावों का धरातल सन है। इन्द्रिय से अध्यवसाय का निश्चय किया 
जाता है । हृदय प्रिय और अप्रिय के अनुभव का साधन है। कामगीचर 
इन्द्रियो से आत्मा का दर्शन नही होता। इन्द्रियरश्सियो को जब मन से रोक 
लिया जाता है, तो घर में रवखे हुए दीपक की भाति आत्मा का प्रकाश 
दिखाई पडता हैं। (अ० २४० ) 

अ० २४० में प्रवृत्ति और निवृत्ति का मार्ग कहा गया है । 

अ० २४२ परम धर्म का कथन है । 

सब ओर से निवृत्ति की प्रशसा अ० २४३ में की गई है । 

अध्याय २४५ में अन्तरात्मा का कथन है । 
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अध्याय २४४५ मे ब्रह्म के दर्शन का उपाय कथित है । 

कामना-त्याग का उपाय अध्याय २४६ मे कहा गया है । 

अध्याय २४७ में भतो के गुणो का संख्यान है । 

इस प्रकार चौबीस अध्यायो में शुकदेव के प्रश्न और व्यास के उत्तर 
के रूप में प्रज्ञादर्शन और अध्यात्म विद्या का वर्णन किया गया है। यह 
अध्यात्म योग और आस्तिक दर्शन का बहुत ही अच्छा और सारगर्भित 
उपदेश है । इसमें गीता और उपनिषदो का सार पाया जाता है । 

अध्याय २४७ से २५० तक प्रजापति तथा मृत्यु के संवाद के रूप में 
मृत्यु की उत्पत्ति का वर्णन किया गया है। 

अध्याय २४१ में धर्म के लक्षणों का वर्णन किया गया हैं । 

१९९ 3 
तुलाधार-जाजलि संवाद 

अध्याय २५२ से २५६ तक के पाच अध्यायों में गृहस्थ धर्म को 
महिमा का एक हृदयस्पर्शी दृष्टान्त दिया गया है। जाजलि नाम का एक 
तपसवी वन में तप करने रूगा। वह इतना सफल हुआ कि उसकी 
जटाओ मे पक्षियों ने अण्डे दे दिये। उनमें से बच्चे निकले, फिर 
भी जाजलि का ध्यान भग नही हुआ । इससे उसे अभिमान हो गया । 
वह जब नदी में स्नान करने गया तब उसने आकाशवाणी सुनी कि तुम्हारा 
धर्म-ज्ञान अभी तुलाधार वैश्य के समान नही हुआ। यह महाप्राज्ञ तुला- 
धार वाराणसी में रहता है। वह भी घर्मं के विषय में ऐसा दावा नही कर 
सकता जैसा तुम करते हो । यह सुनकर जाजलि आइ्चर्यवकित हो गया 
और तुलाधार को खोजता हुआ वाराणसी आया। तुलाधार ने उसका . 
स्वागत किया और कहा कि हे ब्राह्मण, तुम जब आ रहे थे, तभी हमने जान 
लिया था। तुमने समुद्र के किनारे महान्‌ तप किया, किन्तु धर्म के रहस्य 
को नही जाना । तुम्हारी जटाओ मे पक्षियो ने घोसछा बना लिया था। 
आकाशव्राणी सुनकर तुममे क्रोध आ गया । 

१२ 
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जाजलि ने तुलाघार से इसका रहस्य पूछा, तो उसने कहा “मै गन्ध द्वव्यों 
का व्यापार करता हु । मेरी जोविका में, किसी प्राणी से द्रोह नही है | मेरे 
किसी भी काम में माया याछल नही है। मैं सब प्राणियो के हित में कार्य 
करता हू । मैं मिट्टी और सोने को एक-सा मानता हु । में किसी दूसरे के 
काम की न प्रशसा करता हू, न निन्‍दा । सब भूतो में समता मेरा ज्रत्त है। 
मेरी तुला मुझे इष्ट और अनिष्ट में, राग और द्वेष में समत्व भाव रखने की 
चेष्टा देती है ।”' 

तुलाधार ने १८६ इलोको के सवाद मे जिस धर्म की व्याख्या को, उसमे 
यज्ञ का कोई उल्लेख न था । ज्ञात होता है कि यह कम या अधिक बौद्ध-धर्मे 
के ही उपदेशो का एक सस्करण था। इस पर जाजलि ने पूछा कि यह 
तुम्हारा सिखाया हुआ धर्म है। यदि इसे हम मान लें, तो स्वर्ग का द्वार बन्द 
हो जायगा। इस पर तुलाधार ने कहा, “मैं चास्तिक नही हू, न यज्ञ की निन्‍दा 
करता हूं। किन्तु जो विशुद्ध प्रज्ञाधर्म है, जो सम्यक्‌ वृत्ति है, जो सम्बक्‌ 
कर्म, सम्यक्‌ वाणी और सम्यक धर्म है, उसी की व्याख्या करता हूं ।” 
ज्ञात होता है, तुलाधार की अधिकाश शिक्षा बौद्धों के भ्रथ धम्मपद से 
सकलित की गई थी । जैसे 
यस्मादुह्विजते लोक सर्पाद्ठेश्म गतादिव | 
नस धसमवाप्नोति इहलोके परत्र च॥ (१२।२५४॥३१ महाभारत) 
यो दुक्‍्खस्स पजानाति इधेवखयमत्तनो । 

पन्‍नसार विसंयुत तमह बसि ब्राह्मणस्‌ )। (जातकब्राह्मणबण्य २०) 

अध्याय २४७ में यज्ञो में अहिंसा का प्रतिपादन किया गया है, जिसकी 
संज्ञा विचख्नु गीता है । 

अध्याय २५८ में यह व्यावहारिक प्रश्त उठाया गया ह कि जीवन में 
कार्य की साधवा चिरकालू तक करनो चाहिए या अचिरकाल तक। अन्त में 
यही निर्णय किया गया है कि चिरकाछू तक सब धर्मों को उपासना होनी 
चाहिए । 
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अध्याय २५९ मे कहा गया है कि सतयुग में केवल 'घिक्‌ दण्ड' था, 
द्वापर मे 'आदान दण्ड' या जुर्माना आवश्यक था और अब वध दण्ड आवश्यक 
है। अत' राज्य चलाने के लिए शारीरिक दण्ड आवश्यक है। 


९२ ६ 
गो-कापिलेय संवाद 


अध्याय २६०-२६३ में गो-कापिलेय संवाद के रूप में इस प्र्त का 
समाधान किया गया है कि गृहस्थ धर्म और योग धर्म इन दोनो का समन्वय 
केसे हो सकता है और दोनों में कौन श्रेष्ठ हैँ? इस विपय में कपिछ और 
गो का सवाद प्राचीन जान पडता है। उस गौ को त्वष्टा के आतिथ्य के 
लिए आहूम्भन के उद्देश्य से नहुप ने चुना था। उसे देखकर कपिल ने एक 
बार इतना ही कहा--हा वेद | (जो तुम्हारे नाभ पर लोग ऐसा अनाचार 
करते है)। उस समय स्यूमरदिम नामक एक ऋषि ने उस गाय के भीतर 
प्रवेश करके कपिल मुनि से कहा, “अहो, यदि वेदो की प्रामाणिकता पर आप- 
को संदेह है, तो अन्य धर्मशास्त्रो को किस आधार पर प्रमाणभूत माना जा 
सकता हूँ?” यहाँ स्पष्ट ही वेदिको हिंसा पर आक्षेप किया गया है और यह 
भी संदेह किया गया हूँ कि वेद-प्रस्तावित चार आश्रमो का धर्म कहा तक 
समीचीन हैं ? यह उस युग में वौद्धो का वेद के सबंध में विचार था, 
अहिसा और हिंसा को लेकर यह प्रश्न बहुत ही जटिल और कठिन बन 
गया था। यह वौद्धो और भागवतों के बीच में मत-भेद का बवंडर बन 
गया था। 

उससे पिण्ड छुडाना भागवतो के लिए मुश्किल हो रहा था। एक ओर 
तो वे वेदिको हिसा की निन्‍दा नहो कर सकते थे, दूसरी ओर अहिंसा का 
समर्थन करने पर बाध्य थे। कपिल बौद्ध या वेद-वाह्म दृष्टिकोण के 
समर्थक है और स्यूमरश्मि मिलि-जुली वात कह कर वैदिक मत का समर्थन 
कर रहे हैं । स्यूमरश्मि के मत में यज्ञ आवश्यक हैं। भागवतो ने यज्ञ के 
समर्थन में लूम्बे-चोड़े तर्क खडे किये । यज्ञ द्वारा प्रजापति ने विश्व बनाया । 
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विश्व के लिए यज्ञ आवश्यक है । यज्ञ के १२ अंग थे-ओषधि, पशु, वृक्ष, 
लता, घी, दूध, दही, अन्नादि ह॒विष्य, भूमि, दिशा, श्रद्धा और कार । 
ऋग्वेद, यजुर्वेद, सामवेद और यजमान मिलाकर सोलह यज्ञाग होते है । 
तथा, गाहपत्य अग्ति को सत्रहवा यज्ञाग समझना चाहिए। इन सत्रह में 
हिंसा तो केवछ एक यज्ञाग है। उसी को छेकर इतना बखेंडा करना अना- 
वहयक है। अन्य यज्ञाज़ी से यज्ञ सपन्न किया ही जा सकता है। भागवतो का 
दूसरा प्रबल तर्क यह था कि पूर्वकालू से ऐसा ही होता आया है, इस कारण 
हम तुम्हारा चया मत स्वीकार नही कर सकते । यज्ञ का अनुष्ठान विश्व 
को स्थिति के लिए आवश्यक है | उसमें किसी के साथ द्वोह का भाव नही 
है। यज्ञ शास्त्र में वणित है। संपूर्ण यज्ञाड़ो एक दूसरे को घारण करते है। 
यज्ञ शास्त्र के जाने बिना इन यज्ञाड़ो के साथ झगड़ा करना उचित नही । 
केवल पशु हिंसा के आधार पर यज्ञ को अवैध मानना ठीक नहीं और इस 
युक्ति को यज्ञ के विपक्ष में कभी स्वीकृत नहीं किया जा सकता । विद्वान्‌ 
पुरुषो ने बेद और ब्राह्मण तथा उनमें कहे हुए कर्मकाण्ड को प्रमाण माना 
है । इन आम्तायो या आगमो को हम नही छोड सकते । वेदों के ब्राह्मण 
भाग से यज्ञ प्रकट हुआ है। यज्ञ के पीछे सारा जगत्‌ और जगत्‌ के पीछे 
सदा यज्ञ रहता है। यज्ञ प्रवृत्ति मार्ग है, आपका मत निवृत्ति-प्रधान है। डिन्तु 
गृहस्थो के लिए प्रवृत्ति और निवृत्ति दोनो ही मार्ग है । उत्तर में कपिल ने 
निवृत्ति मार्ग और ज्ञानियो का समर्थत किया । ये ज्ञानी प्रज्ञावादी बौद्ध 
और साख्यवादी परिव्नाजक थे। किन्तु स्यूमरश्मि ने गृहस्थों का ही पक्ष 
लिया । यदि गृहस्थ जाश्रम न हो तो सनन्‍्यास वैराग्य और मुण्डको के सब 
धर्म विफल हो जाय । जैसे समस्त प्राणी माता की गोद का सहारा पाकर 
ही जीवन धारण करते है, उसी प्रकार गृहस्य आश्रम का आश्रय लेकर ही 
दूसरे आश्रम टिके हुए है । 

गुप्त युग की इसी पृष्ठभूमि में कालिदास ने ग्रहस्थ को सर्वो- 
पकारक्षम गाश्रम लिखा था ( काछोह्मयं संक्रमितुं द्वितीय सबो- 
पकारक्षमाश्नमं ते । रघु० ७।१०) । यज्ञ और तप का मूल कारण गारईं' 
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आश्रम ही है। गृहस्थाश्रम का पालन मोक्ष मे बाघक है । इस कथन का 
साहस किसमे है? जो श्रद्धारहित, मृढ भौर सूक्ष्म दृष्टि से घंचित है, 
अस्थिर, आलसी, श्रान्त और अपने पूर्वक्ृत कर्मों से संतप्त है, वे अज्ञानी 
पुरुष ही संन्यास मार्ग का आश्रय लेकर गृहस्थ धर्म में शान्ति का अभाव 
देखते है । 

ऐसे कटीलके तर्को के वाणो से भागवतो के तर्कश भरे हुए थे । वे तीर 
ठीक निशाने पर बैठते थे । सच बात यह है कि दोलों पक्षो मे एक-एक 
कमजोरी थी । बौद्धों के छिए गृहस्थ घ॒र्म को आदीनव या दुःख बताना 
भारी जजाल था । यह पूरा बरों का छत्ता था जिससे भागवत और उनके 
छोटे-से-छोटे अनुयायी भी पूरा छाभ उठाते थे। इस क्षेत्र में बोद्ध अपना 
शस्त्र कभी नही संभाल पाये और भागवतो के प्रबल तर्कों के सामने उन्हे 
सदा कुंठित ही हो जाना पडा । विशेषतः एक ओर गृहस्थ धर्म की निन्‍्दा 
ओर दूसरी ओर विहारो में भिक्षुभिक्षुणियों के आचार उनके लिए बहुत 
मंहगे पडे। दूसरी ओर भागवतो ने कई प्रवलर युक्तियो से अपने अखाड़े को 
दमदार बना लिया। इसके लिए उन्होने दो सिद्धान्त निकाले---एक तो वैदिकी 
हिंसा हिंसा न भवति, और दूसरा अहिंसा परमो धर्मः, इस मत को भी 
उन्होने पूरी तरह मान लिया। तीसरे उन्होंने बहा पशुवाची अज शब्द का 
भर्थ तिल किया और यज्ञों मे पशुओ की हिंसा के स्थान पर तिल, जौ जादि 
ओषधियों का प्रयोग शुरू किया। यहा स्पष्ट लिखा हैं कि नगर, जंगल 
ओर पहाडो पर उत्पन्न होने वाली सब भोषधिया प्राण के रूप हैं। अतः वे 
ही प्राणी है (२६१६ )। इससे सूचित होता है कि भागवतों ने अपने 
बुद्धि-बल से प्रचार के साधनों को बहुत ही तीक्षण और सबल बना लिया 
था। एक ओर उन्होने यज्ञीय हिसा से मुंह नही मोडा, दूसरी ओर यज्ञ की 
अपूर्व प्रसंसा की। तीसरी ओर पशु हिंसा को १७ यज्ञाड्रो मे केवल एक मान- 
कर ओपधि-वनस्पतियो की नई परिभाषा खडी कर दी। और चौथे स्थान मे, 
अहिसा को सर्वात्मिना पर॒स धर्स साव लिया। इसके अतिरिक्त गृहस्थ घर्म 
की महिमा को अनेक लछोकसंमत युवतियों से पल्लवित किया। भागवतों 
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के इस पञ्चशाखीय प्रहार के समक्ष बौद्ध बैठ गये । उन्होने गर्व से कहा, 
“वैदिक धर्म की सनातन मर्यादा तीनो लोको का हित करने वाली एवं ध्रुव 
है। बिना वैदिक मन्‍त्रो के कोई भी मनुष्य तीन ऋणों से उक्रण नही हो 
सकता ।” इसके लिए बौद्धों के पास कर्मकाण्ड का कोई विधान नही था, 
किन्तु भागवतों के पास १६ संस्कारों का विस्तृत कर्मकाण्ड सबके लिए 
खुला हुआ था । इसी के साथ ब्रतोपवास, दान और तोर्थ-यात्रा इच तीनो 
का भी गृहस्थ मात्र के लिए विस्तृत प्रतिपालन गुप्त युग में किया गया। 
अत. गुप्त युग के मानव के लिए भागवत धर्म हर्षोल्लास और आनन्द का 
भरापूरा सरोवर बन गया। उसमें एक आकर्षण था, जो त्याग और वैराग्य 
की पद्धति में नही था । इसकी तुलना में विहारो में भिक्षुओ का जीवन 
प्रायः सभी विधायक तत्त्वों से शून्य था और थे गृहस्थो को अभिशप्त करने 
के अतिरिक्त और कुछ न कर पाते थे। ऐसी परिस्थिति में विजय 
पताका भागवतो के हाथ में रही, उसीका समसामयिक चित्र गो-कापिलेय 
आखझूयान में खीचा गया है। वेदों के अनादर से और कर्मकाण्ड को छोडने 
से कोई मनुष्य परब्रह्म को प्राप्त नही कर सकता । 


ज्ञात होता हैं कि इस सवाद के पक्ष और विपक्ष में दिए जाने वाले 
त्तक आपस में जटिलता से गुथ गये और दोनो आचार्यों के लिए उसकी स्पष्ट 
व्याख्या कठिन हो गई। अन्त में कपिल को कहना पडा कि हम वेद को 
निन्‍्दा नही करते । वह शब्दब्रह्म है। दूसरा परब्रह्म है, जो योग और 
ज्ञान से प्राप्त किया जाता है। छब्दब्रह्म मे निष्णात व्यक्ति परतब्रह्म की 
प्राप्ति कर सकता है ( शब्दृबह्मणि निष्णात. परत्रह्माधिगच्छति | 
२६२॥२) । 

जागे चकूकर इस सवाद का झुकाव कुछ ऐसा ही हो जाता है। वौद्धो 
और ब्राह्मणो के तर्क पहले आपस में टकराकर फिर आपसमे मेल ढूढने 
लगते हैं । अध्याय २६२ की विशेषता ऐसी ही है। अन्त में कुछ ऐसा समन्वय 
दिखाई पडता है--सतोष ही जिसके सुखका मूल है, त्याग ही जिसका 
स्वरूप है, जो ज्ञान का आश्रय कहा जाता है, जिसमें मोक्षदायिनी बुद्धि 
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तथा ब्रह्म साक्षात्कार रूप वृत्ति आवश्यक है, वह संन्यास आश्रसरूप धर्म 
समनातनहै । जो वेदों और उन्तके द्वारा जानने योग्य परब्रह्म को ठीक-ठीक 
जानता है, उसी को वेदवेत्ता कहते है । उससे भिन्न जो दूसरे लोग है, वे 
मुंह से वेद नही पढते, धोकनी के समान केवल हवा छोडते है। जो वास्तव 
मे ब्रह्मवेत्ता से अभिन्न है, उस परब्रह्म परमात्मा को नमस्कार है । 


धर्म, अर्थ, काम के त्रिवर्ग में धर्म ही सबसे श्रेष्ठ है। इस बात को एक 
ब्राह्मण और कुण्डधार मेघ की कहानी कहकर समझाया गया है (अध्याय 
२६३) । 

अध्याय २६४ में यज्ञ के लिए हिसा को निन्‍दा एक कहानी के रूप 
में कही गई है । उसीमे सत्य का उपदेश भी कहा गया है । 

अध्याय २६५, २६६, २६७ में पंचभूत और जीवात्मा के सम्बन्ध में 
फुटकर विपय आये है । 


अध्याय २६८ तृष्णा परित्याग के विपय में माण्डन्य मुनि और जनक 
के सवाद रूप में कहां गया है। इसका निष्कर्प यह है कि मोक्ष मार्ग के 
लिए तृष्णा का परित्याग आवश्यक है । 


अध्याय २६९ में संन्‍्यासी के लिए भिक्षा मांगने के नियम कहे गए 
है, जो मनुस्मृति में भी वैसे ही आये है । 

अध्याय २७० में जुक्राचा्यं और वृत्रासुर के संवाद रूप में वृत्र के 
मुख से समस्त उत्तम धर्मो का कथन कराया गया है, जिनका आश्रय लेकर 
वह राज्यच्युत हो जाने पर भी सुखी था। 

अध्याय २७१ में चृत्र से शुक्राचार्य ने विष्णु को महिमा का वर्णन 
किया है जो भागवत्त घर्म का अंग था| 

अध्याय २७२ में इन्द्र द्वारा वुत्रासुर के वध का वर्णन है। वृत्र 
ब्राह्मण था। उसके वध से इन्द्र को ब्रह्महत्या छगी और तब ब्रह्मा के 
प्रयल्त से वे उस ब्रह्महत्या से मुक्त हुए ।'ब्रह्मा ने उसके चार टुकड़े करके 
अम्ति मे, वृक्षों पर, जल में और रजस्वला स्त्रियो मे डाछ दिए और उनसे 
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मुक्त होने की शर्तें भी बता दी । अग्नि को प्रज्वलित पाकर जो हवन न 
करेगा, जो वृक्षों को काटेगा, जो जल में मलू-मृत्र डालेगा और जो रज- 
स्वला से गमतन करेगा, उस पर यह ब्रह्महत्या चली जायगी। 

अध्याय २७३-४ में ज्वर की उत्पत्ति का वर्णन हैं। एक बार निमंत्रण 
न पाकर शिव ने दक्षयज्ञ का विध्वंस किया तो उनके ललाट से स्वेदबिदु 
भेरव रूप में उत्पन्न हुआ, वही ज्वर बल गया और उसके अनेक रूप पृथ्वी 
पर फँल गए । हाथियों का ज्वर उत्तके मस्तक में ताप, पर्वतो का ज्वर 
शिलाजीत, जल का ज्वर सेवार, सर्पों का केचुल, पृथ्वी का ज्वर ऊसर 
भूमि, घोडो का ज्वर उनके गले मे मासखड बढ जाना, मोरों का शिखा 
निकलना, सिहों में थकावट होना ही ज्वर का रूप माना गया है। तात्पर्य 
यह कि कालूग्नि रूद्र का मूर्त रूप ज्वर है। 

इसके बाद दक्ष ने शिव को प्रसच्च करने के छिए शिवसहस्ननाम स्तोत्र 
का पाठ किया। पूना सस्करण मे वह प्रक्षिप्त सिद्ध हुआ है ओर परिशिष्ट 
में रकखा गया है (पु० २०५४-२०६४)। यही स्तोत्र वामनपुराण मे वेन कृत 
माना गया हैं। इससे मिलता दूसरा शिवसहस्तननाम अनुशासनपर्व में है, 
जिसे वहा तडीकृत कहा गया है। 

अध्याय २७४५ में समड्भ और नारद के संवाद रूप में शोक और दु ख 
में समत्व द्वारा प्रसन्नचित्त रहने के उपायो का वर्णन है । 

अध्याय २७६ में कल्याण या प्रेम के सदेहरहित मार्ग का वर्णन पाया 
जाता हैं । 

अध्याय २७७ में अरिष्टनेसि ने सगर को मोक्षप्राप्ति का उपदेश दिया 
है। इसमें संक्षेप और विस्तार से मुक्त पुरुष के लक्षण बताये गए है । 

अध्याय २७८ में महादेव जी के शरीर से शुक्राचार्य के जन्म की 
कथा है । 

अध्याय २७९ से २८७ तक जनक और पराशर के संवादरूप में 
पराक्षर गीता कही गई है। इसमें श्रेय साघन, शुभकर्म प्रशसा, दान प्रशसा, 
घ॒र्म प्रशंसा, धर्म प्रसिद्धि, तप प्रशंसा, वर्ण धर्म, वैराग्योपदेश, कर्म प्रशसा 
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आदि विषयो का घिसी-पिटी शैली मे वर्णन किय्य गया है। इन अध्यायों 
को पढते हुए ऐसा विदित होता हैँ कि गुप्त युग के राजतन्त्र, न्याय तन्‍त्र, 
शासन और प्रजाओ के नैतिक जीवन के लिए इस सुन्दर और संक्षिप्त 
सामग्री का राजधर्म मे निपुण विद्वानों द्वारा प्रणयव किया गया था। 
मोक्षधर्म में कई अध्यात्म विषयक गीता है, जैसे मंखि गीता (अ० १७१), 
हारोत गीता ( अ० २६९ ), पराशर गीता ( अ० २७६-२०७ ), हँस 
गीता ( अ० २८८ ) | 

अध्याय २८८ में हंस-साध्य संवाद के रूप में हंस गीता ४४५ इलोको 
में वणित है। सृष्टि के आरम्भ से प्रजापति ने सुनहरे हंस का रूप घारण 
किया और सर्वत्र विचरने छगे। साध्य देवो ने उनसे धर्म की जिज्ञासा की 
तो उन्होने पहले मधुर वाणी को प्रशंसा को और फिर यह बताया कि वेदों 
का उपनिपद्‌ सत्य है, सत्य का उपनिषद्‌ दम है, और दम का उपनिषद्‌ 
मोक्ष है--- 

चेदस्योपनिषत्सत्यं सत्यस्योपनिषद्दमः । 

दमस्योपनिषन्मोक्ष एतत्सर्चाचुशासनस्‌ ॥ (२८८।॥१३) 

वाक्‌ का वेग, मन का क्रोधवेग, लोभ का वेग, उदर और उपस्थ का 
वेग--जो इन वेगो को सहता है, उसे ही मै ब्राह्मण मानता हूं। क्रोधरहित 
व्यक्ति क्रोध करनेवाले से श्रेष्ठ है । तितिक्षु असहनशील से श्रेष्ठ है । 

अमनुष्य से मनुष्य विशिष्ट हैं। तथा ज्ञान-रहित से ज्ञानवान्‌ श्रेष्ठ हैं 

में श्ञाप का उत्तर शाप में नहीं देता । मेरी दृष्टि में दम अमृत का 
द्वार है । में यह रहस्य ज्ञान तुम्हे बताता हूं कि मनुष्य से श्रेष्ठ यहां कुछ 
नहों है । 

यह मोक्षघर्म पर्व की स्वर्णाक्षरो उक्ति संस्कृत साहित्यमें अनुपम है--- 

नाहँ शप्तः प्रतिशपासि किचित्‌ दुसं द्वारं छममस्ततस्थे ह वेझि । 

गुह्म ब्रह्म तदिद दो मचीसि | न सालुषाच्छेतूष्टरं हि किंचित्‌ ॥ 

(अ० २८८।२०) 
सत्य स्वर्ग की सीढी है, जैसे समुद्र पार जाने के लिए नौका होती है । 
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अ० २८९ में युधिष्ठिर ने प्रशय किया कि साख्य और योग में क्या भेद 
है ?मोक्षघर्म पर्वमें मुख्यतः पाच विषय है । एक तो वैदिक अध्यात्म विद्या 
जिसका ऊपर बार-बार वर्णन किया गया है, दूसरे साख्य मत, तीसरे योग 
का विवेचन, चौथे शव दर्शन जिसका दक्षयज्ञ विध्वंस के प्रकरण में 
उल्लेख हो चुका है और पाचवा वैष्णव पाञ्चरात्र मत जिसे नारायणीय धर्म 
भी कहते है। उसका विस्तृत विवेचन आगे नारायणीय पर्व में आवेगा। 


साख्य मतानुयायी साख्य की और योग मतानुयायी योग की प्रशंसा 
करते थे । योग मतानुयायी छोगो का कहना था कि ईदवर के बिना कुछ 
कारणो को मान लेने से मोक्ष की प्राप्ति संभव नही हैं। सांख्यवादी 
शास्त्र पर बल देते हैं और योगवादी प्रत्यक्ष अनुभव पर बल देते हैं । 
योग मत में साधना के ऊपर बहुत गौरव है । वलूहीन योगी को विषय 
खीच ले जाता है, किन्तु वही अपने तेजको दीप्त करके सिद्धि तक पहुंचता 
है। जैसे घनुर्घारी वाण से लक्ष्य को वेघता है, वैसे ही योगी योगवल से 
मोक्ष को प्राप्त करता है। ध्यान और घारणा के द्वारा योगी अवश्य सिद्धि 
प्राप्त कर सकता है। योग के जो गुण शास्त्रों में कहें गए हैं, वें उसके शरीर 
में प्रकट हो जाते हैँ, जैसे--शरीर में हल्कापन, आरोग्य, अलोलुपता, रंग 
'निश्वर जाना और कठ में स्वर का उत्तम हो जाना । 


योग के वर्णन के बाद अध्याय २९० में साख्य का विशद वर्णन किया 
गया हूँ । 


न्‍ ९३ ह 
क्षर ओर अक्षर महिमा 


अध्याय २६१ में वसिष्ठ और करार जनक के संवाद के रूप में क्षर 
और अक्षर विद्या का विवेचन किया गया हैं। भी की संज्ञा क्षर है और 
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भूतो के धरातल पर प्रतिष्ठित आत्म चैतन्य की संज्ञा अक्षर है। इसे कूटस्थ 
भी कहते है । 

अध्याय २९२ में लगभग १२४ क्रियापथो की बडी सूची दी है । 

अध्याय २९३ में कहा है कि प्रकृति-पुरुष या माता-पिता के संयोग से 
इस देह की रचना होती है, जिसमे अनेक गुण और अवयव भरे रहते है, 
जिसका सूक्ष्म परिचय साख्य और योग के द्वारा होता है। साख्य और योग 
को जो एक जानता है, उसी का जानना अच्छा है-- एक साख्यं च योगं 
चय. पश्यति स बुद्धिमानू । (२१९५३।३०) । 

अक्षर एकत्व है और क्षर नानात्व है। ज्ञात होता है कि २४ तत्त्वों 
के अतरिकत साख्य मत में २५ वां जीवतत्व और २६ वा ईइवर तत्त्व भी 
माना जाने छगा था-- 


पत्नविशतिसग तु तत््वमाहुमेनीषिण' । ( २९३॥४९ ) 

यही गुप्त युग का नया सेद्वर सांख्य था । 

अध्याय २९२ से २९६ तक वसिष्ठ और कराल जनक संवाद के रूप में 
मोक्ष, क्षर-अक्षर धर्म, दान धर्म, मातृ-पितृ-गृण-कथन, अनित्योपदेश, 
बुद्धिलक्षण--यें विषय है । 

अध्याय २९७-२९८ में जनक के द्वारा साख्य का ही विवेचन है । 

अध्याय २९९ में जनक द्वारा कार का विवेचन है। 

सृष्टि का वर्णन करने के अनन्तर व्यक्त-अव्यक्त, निर्गुण-सगुण, क्षर- 
अक्षर के प्रछकय की अवस्था का भी चित्र खीचा गया है, जब सब मूर्त रूप 
सहस्रशीर्षा पुरुष मे लोन हो जाते हैं । ( अ० ३०० ) 

इसके अनन्तर याज्षवल्थ और जनक के संवाद के रूप में एनः साख्य 
दर्शन का वर्णन है। (अ० ३०१-३०३ ) यहां याज्ञवल्क्य के मुख से इसको 
विशद व्याख्या करायी गई है कि जो अव्यक्तत निर्गुण और अकर्ता है, उसमे 
व्यक्त सगुण कत्त त्व आदि भावों का विकास कैसे हो जाता है । 

संस्कृत के उत्थान युग में सांख्य और योग इन दो घ्ों का बहुत ही 
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घनिष्ठ सम्बन्ध हो गया था। साख्य को ज्ञान और योग को बल का प्रतीक 
मानते थे । 

पाशुपत छोव और प(जचराज्र वैष्णव, ये दोनो भी साख्य और योग को 
स्वीकार करते थे । मोक्ष धर्म मे बार-बार साख्य और योग की इस एकता 
का उल्लेख किया गया है (एक साख्यं च योग च य. पद्यति स तत्त्व- 
वित्‌ । ३०४७।४) । 

याज्ञवल्वय उपनिषद्‌ युग के पुराने आचार्य थे। वे जनक के गुरु थे । 
मिथिला की राजसभा में कितने ही आचार्यो से अध्याय विषय पर उनकी 
चर्चा हुई थी। वहा उन्होने अक्षर ब्रह्म की विद्या का प्रतिपादन किया था। 
यहा अध्याय ३०६ में उन्ही के मुख से उनका चरित कहलाया गया है । 
कथा है कि याज्ञवल्क्य ने सूर्य को आराधना करके शुक्छ यजुर्वेद के मन्‍त्रो 
को प्राप्त किया था जो माध्यन्दनों शाखा या वाजसनेयि शाखा के नाम से 
प्रसिद्ध है । शतपथ ब्राह्मण भी याज्ञवल्क्थ को रचना है । इसके पहले दो 
काण्ड इष्टि, ३-४-५ पशुवन्ध, ६-७-८-९ अग्निचयन, और १० वा काण्ड 
अग्निरहस्प कहलाता है । ११ वें काण्ड का नाम सग्रह है। १२-१३-१४ 
परिशिष्ट कहलाते है। इन्ही में से अन्तिम १४ वें काण्ड में वे दाशनिक और 
अध्यात्म विषय है, जिनके केन्द्र में याज्ञवल्क्य का महान्‌ व्यक्तित्व है । 

यहा शतपथ के साथ उसके रहस्य, परिशेष और सग्रह भागों का 
भी उल्लेख है। शतपथ के पहले ९ काण्डो में ६० अध्याय थे जिन्हें पष्टि- 
पथ कहा जाता था। पीछे ४ काण्ड और जोडे गए. जिससे शतपथ नाम 
हुआ । यहा यह भी कहा है कि सूर्य के वरदान से सार्य और योग में भी 
याज्ञवल्क्य को प्रतिष्ठा प्राप्त हुई। यहा कहा है कि याज्ञवल्वय ने शुक्ल 
यजुर्वेद की १५ शाखाए और प्राप्त की और अपने सौ शिष्यो को वेद 
पढाया । वे मिथिक्ता में जनक के यहा यज्ञ के पुरोहित भी बने । उसमे 
उन्हे भूरि दक्षिणा मिली जिसका आधा भाग उन्होने अपने मामा वैशम्पायन 
को दिया । 

शतपथ को भी उन्होने रहस्य जौर परिशेप के साथ अपने शिष्यो को 
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पढाया । जब याज्ञवल्वंय इस प्रकार के ग्रम्भीर ग्रन्थों की रचना कर 
चुके, तब वेदज्ञ विद्वावसु गन्धर्व ने उनसे २४ प्रदन पूछे जो उत्तरसहित 


इस प्रकार है-- 
प्रइन 

१, विदव क्या हैं ? 

२. अविश्व क्‍या है ? 


३. अइवा क्‍या है ? 
४. अश्व क्या है ? 

औ, मित्र क्या है ? 

६. वरुण क्‍या है ? 

७ ज्ञान क्‍या है ? 

थ. शेय क्या है ? 

९, ज्ञाता क्या ? 

१०. अज्ञ क्या है ? 
११ क कौन है ? 
१२, कौन तपस्वी है ? 
१३ अतपस्वी कौन है ? 
१४, सुर्य कौन है ? 
१५ कौन अतिसूर्य है ? 
१६. विद्या क्या है ? 
१७, अविद्या कया है ? 
१८, वेद्य क्‍या है ? 
१९, अवेद्य क्या है ? 
२० चल क्या हैं ? 


२१, अचल क्या है ? 


उत्तर 
अव्यक्त प्रकृति चिश्व है । 
निष्कल ब्रह्म अविश्व है । 
( दृष्टच्य ऋ० १ । १६४ | १० ) 
अव्यवकत प्रकृति अब्वा है । 
पुरुष अश्व हैं । 
पुरुष मित्र है । 
प्रकृति वरुण है । 
प्रकृति ज्ञान है । 
निष्कल आत्मा ज्ञेय है । 
निष्कल पुरुष ज्ञाता है । 
प्रकृति अज्ञ है 
पुरुष क हैं । 
प्रकृति तपस्वी है । 
पुरुष अतपस्वी है । 
अव्यक्त प्रकृति सूर्य है । 
निष्कल पुरुष अति सूर्य है। 
पुरुष विद्या है । 
प्रकृति अविद्या है । 
पुरुष वेद्य है। 
अव्यक्त प्रकृति अवेद्य है । 
सृष्टि और सहार की कारणभूत 
प्रकृति चल है । 
सृष्टि और प्ररय का कर्ता पुरुष ही 
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अचल है । 
२२ क्षय क्या है ? प्रकृति क्षय है । 
२३ अक्षय क्या है ? पुरुष अक्षय है । 
२४. विनाशशोील क्या है ? प्रकृति विनाशशील है । 


प्रदनो का उत्तर देने के बाद याज्षवल्य ने इतना और कहा, “आत्वी- 
क्षिकी विद्या सहित वेद तिद्याहृपी धन का उपार्जन करके, प्रयत्लपूर्वक 
नित्यकर्म में सलग्न रहना चाहिए । सभी वेद एकान्तत. स्वाध्याय और 
मनन करने के योग्य माने गए है। गन्धर्वराज ! समस्त भूत जिसमें स्थित 
है, जिससे उत्पन्न होते है और जिसमे लीन हो जाते है, उस वेदप्रतिपाद्य 
शेय परमात्मा को जो नही जानते, वे परमार्थ से भ्रष्ट होकर जन्मते और 
भरते रहते है| 

“सामोपाड् वेद पढकर भी जो वेद हारा जानमे योग्य परमात्मा को 
नही जातता, वह मृढ केवल वेदों का बोझ ढोनेवाला है। है गन्धर्वराज, 
प्रकृति जड है। इसलिए उसे पच्चीसवा तत्त्व जीवात्मा तो जानता है, किन्तु 
प्रकृति जीवात्मा को नहीं जानती । जीवात्मा जाग्रत आदि अवस्थाओ में 
सब कुछ देखता है। सुषुप्ति और समाधि अवस्था में कुछ भी नही देखता 
तथा परमात्मा सदा ही छब्बोसवें तत्वरूप में अपने आपको, पच्चीसवें तत्त्व 
रूप जीवात्मा को और चौबीस तत्त्व रूप प्रकृति को भी देखता रहता है। 

प्रकृति के लिए चतुविश, जीव के लिए पतण्चविश और परमेश्वर के 
लिए षड्विश, ये नई सज्ञाएं सेश्वर साख्य दर्शन में गुप्त युग मे बनाई 
गईं। लिजुपुराण में भी इनका प्रयोग हुआ है-- 

इह षड्विशको ध्येयो ध्याता चै पन्‍्चविंशक । 
चतुर्विशकमच्यक्त महदाथास्तु सप्त च॥ 
( लिज्न पु० १॥ २८ । ७ ) 

अध्याय ३०७ में पल्चशिख ने जनक को मृत्यु के अतिक्रमण का उपाय 
बताया । यो तो जरा और मृत्यु की निवुत्ति नही होती, पर ज्ञान से 
उनकी निवृत्ति संभव है । 
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अब यह प्रश्न उठाया गया कि गृहस्थ धम का त्याग किये बिंसो ,भी 
क्या मोक्ष प्राप्त किया जा सकता है? इस विषय मे भिक्षुकी सुलभा ओर: 
धर्मध्वज जनक के संवाद का वर्णन है ( ३२०८।११-९१ )। यह संवाद 
बहुत लम्बा है और सुलभा की बुद्धि मानो रेडियम की ढली हैं। उसकी 
चिगारिया छिटठक कर बार-बार ऊपर आती है। वह योगविद्या और 
ब्रह्मतत्व को जानने वाली है। वह मिथिलापुरी मे आई। राजा ने आश्चर्य 
से उसके यौवन और कोमलाजड़्ो को देखा । राजा ने उसे अन्नादि से तृप्त 
किया । तब सुरूभा ने ब्रह्मदर्शन के विषय में प्रइन करना चाहा और वह 
अपनी योगशव्ति के प्रभाव से जनक की बुद्धि में प्रविष्ट हो गई । राजा 
जनक से प्रदन करने के लिए उद्यत हो उसने अपने नेत्रो की किरणों द्वारा 
उनके नेत्रो की किरणो को सयत करके योगबल से उनके चित्त को वश मे 
कर लिया । श्री जनक ने पूछा, “किसों से पूछे बिना उसके शास्त्रज्ञान, 
अवस्था और जाति के विपय में सच्ची बात नही मालूम होती । अतः मेरे 
साथ जो तुम्हारा समागम हुआ है, इस अवसर पर इन सब विषयो की 
जानकारी के लिए यथार्थ उत्तर जानना आवश्यक है। मैने पूर्व समय में 
मोक्षज्ञान जैसा और जिस गुरु से प्राप्त किया था, उन दोनों का परिचय 
आप मुझसे सुनें । मेरे गुरु योगी पञचशिख थे। साख्यज्ञान, योगविद्या 
और राजघर्म इन तीन प्रकार के मोक्ष मार्ग मुझे गुरुदेव से प्राप्त हुए थे । 
वह साख्यशास्त्र के पूर्णाता थे और सारा सिद्धान्त उन्हे यथावत्‌ ज्ञात 
था। उन्होने एक वर्षाकाल मेरे यहा बिताया। उन्होने मुझे त्रिविध मोक्ष 
धर्म का श्रवण कराया है, परन्तु राज्य छोड़ने को आज्ञा नही दी हैं।”” 

मोक्षधर्म के इस प्रवाह में साख्यमत का विवेचन कुछ विस्तार से 
आया हैं। इसमे चार बडे आचार्यो ने भाग लिया। १--वसिष्ठ-जनक संवाद 
(अ० २९१-२९७), २--याज्ञवल्क्य-जनक (दैवराति) संवाद (अ० २९८- 
३०६), ३२--पजञचशिख जनक संवाद (अ० २११-१२; ३०७-८), ४-कपिल 
और आसुरि सवाद ( यह कुम्भकोणम्‌ सस्करण मे है किन्तु पूतता सस्करण 
मे प्रक्षिप्त है। मोक्षघर्स परिशिष्ट १, अध्याय २९) । आसुरि पंचशिख के 
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गुरु और कपिल के शिष्य थे। सारूप दर्शन के इतिहास में उनका ऊंचा 
स्थान है । उनका मत इस प्रकार था-- 


अव्यक्त और व्यक्त दोनो के सयोग से सृष्टि हुई | सत्त्व, रज, तम ये 
प्रधान अथवा प्रकृति है । अव्यक्त अप्रतकर्य, अपरिमेय और अग्राह्म है। 
अव्यक्त से गुणों का अविर्भाव होने से व्यक्त प्रकृति अस्तित्व में आती है। 
अव्यक्त ईश्वर सब बोजो का अधिष्ठान हैं। इस अव्यकत को सलिल, 
अमृत, अभय, अक्षर, अज, जीव आदि सजन्ञाएं है। बुद्धि व्यक्ताव्यक्त है । 
सत्ता, स्मृति, मेघा, व्यवसाय, समाधि उसके नाम है। बुद्धि से अहंकार और 
अहकार से पच महाभूत और एकादश इन्द्रियो की उत्पत्ति हुई। प्राचीन 
परम्परा में इनके तामान्तर आदित्य, अश्विनी और नक्षत्र है। ये २३ 
तत्त्व हुए, चौबीसवा प्रकृति और पच्चीसवा अव्यक्त है। ज्ञात होता है कि 
यह कोई पुरानी ज्ञान परम्परा थी, जो काल पाकर लुप्त हो गई । किन्तु 
इसमें साख्य का सिद्धान्त स्फुट है । 


साख्य परम्परा में पचशिख का मत सबसे प्रबल था। अध्याय २११- 
१२ और ३०७-८ में उसका उल्लेख है। ब्रह्मवादिनो सुलभा और जनक के 
सवाद रूप सें उसी का विस्तार है। २११-१२ में उसे जनक-पब्चशिख 
सवाद कहा गया है। जनक ने पंचशिख को साख्यमुख्य कहा है और यह 
भी बताया हैँ कि पचशिख ने उन्हें साख्यमार्ग का उपदेश देकर भी राज्य 
छोडने को नही कहा । जनक के कथनानुसार आचार्य पचशिख ने उन्हें 
तीन प्रकार की निष्ठाए वत्ताई थी--१., ज्ञाननिष्ठा, २ कर्मनिष्ठा, ३. 
कुटुम्वी गृहस्थ की निष्ठा। छोकोत्तर ज्ञान और कर्म का सब प्रकार से त्याग 
शासनिष्ठा हैं। केवछ कर्म का आश्रय कर्मनिष्ठा है। तीसरी निष्ठा में यम- 
नियम, परिग्रह आदि का आश्रय लेकर कुटुम्वियो के समात जीवन बिताया 
जाता है। थह त्रिविघ मोद्षमार्ग है। ज्ञात होता है, ये तौन निछ्ठाएं या 
तीन भ्रकार का मोक्षमार्ग क्रमश ब्राह्मण, क्षत्रिय और वैश्यो के लिए था, 
जिसका पालन मिथिला के जनक वश में किया जाता था | अकिचन बनने 
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से मोक्ष नही होता और सब कुछ रखने से बंधन नहीं होता ( आकिचस्ये 
न सोक्षो5स्ति केंचन्ये नास्ति बन्धनम्‌ | ३६०।७० ) | 

पंचशिख आचार्य क्षेज्ञ-क्षेत्ज्ञ के भेद को मानते थे। वह जातिनिवषेद 
और कर्मन्रिवेद को स्वीकार करते थे । वह स्वभाव को भी स्वीकार करते 
थे। सुख-दुःख और पंचतन्मात्राओं की सत्ता भी उन्हें स्वीकार थी। थे सन 
का अस्तित्व और त्यागशास्त्र को भी मानते थे। संत्त्व, रज, तम हमें 
तीन गुणों को भी मानते थे । शरीर के विषय में उतकी परिभाषा थी कि 
यह ३० कलाओं से बना है। वे इस प्रकार हैं--- 

एक विशरच दृश च कला: संख्यानतः स्ख्ताः । 

१, शब्द, २, स्पर्श, ३. रस, ४. रूप, ५४. गन्ध, ६०१०. पंचेन्द्रिय, 
११. मन, १२. बुद्धि, १३. सत्त्व, १४. क्षेत्रज्ष, १५, वासना, १६. पृथक 
पृथक्‌ कलाओ की समग्रनता, १७. प्रकृति, १८. व्यक्ति, १९, सुख-दुःख, 
जरा-मृत्यु, लाभ और हानि, प्रियन्अप्रिय इन्दों का योग, २०. काल, 
२१-२५. पंच महाभूत, २६. सदुभाव, २७. असदभाव, २८. विधि, 
२९. शुक्र, ३०, बछू। इस प्रकार ये सारो कराएं जहा एकत्र हों, 
उसे शरीर कहते हैं । चरक संहिता में भो पंचशिख का मत उल्लिखित है, 
उसमें पंच तन्मात्राओ का अभाव हैँ। पुरुष को अक्रिय और निर्गुण नही 
माना गया। ब्रह्मपद की प्राप्ति मोक्ष है। अश्वघोप ने बुद्ध और कलार 
कालाम के संवाद में सेश्वर साख्य का उल्लेख किया है। ज्ञात होता है कि 
सांख्य की नई विशेषता प्रथम शती ई० के लगभग आरम्भ हो गई थी । 
कोई स्थूल दार्शनिक इन कलाओं को व्यवत प्रकृति और कोई अव्यक्त प्रकृति 
मानते है। ज्ञात होता है कि आगे चलकर साख्य मत ने बौद्ध दर्शन के अनु- 
सार अपने मत को संभाछा और जहा तक संभव हुआ, पुरुष से स्वतंत्र 
अव्यक्त या प्रधानर्संज्ञक प्रकृति का मत स्वीकार किया । यही मत पंचशिख 
आचार्य के नाम से विख्यात हुआ। जनक और सुलभा संवाद मे जनक ने 
स्पष्ट पंचशिख का नाम लेकर जो मत रकक्‍्खा है, वह प्राचीन काल से पर- 
स्परा प्राप्त पंचशिख का सेदवर सांख्य मत था। उसके बाद भिक्षुणी सुरूभा 
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ने पंचशिख का नाम छेते हुए जो कहा है, वह नवीन साख्य मत ज्ञात होता 
है, जिस पर बौद्ध दर्शन का गहरा प्रभाव पडा था ओर जिसमें जीव, 
चैतन्य या ईद्वर की सत्ता का निराकरण था। वस्तुत महाभारत की इस 
सामग्री का सबंध सस्क्ृतोत्थान युग से था, जब ब्राह्मण और बौद्ध दार्शनिक 
अपने-अपने दार्शनिक मतो का संतुलन कर रहे थे और दातेदार पहियो 
की भाति अपने तर्को का मेल बैठा रहे थे । (अ० ३०८) 

अध्याय ३०६ में शुकदेव को वैराग्य उत्पन्न होने की कथा है और 
अध्याय ३१०-३२० तक शुकचरित का वर्णन है। शुकदेव जी को ज्ञान 
सीखने के लिए मिथिला के राजा जनक के पास भेजा गया । वहा उनकी 
कडी परीक्षा लो गई। अन्त में उन्हें ब्रह्मज्ान हुआ ! इसे पाकर वह अपने 
पिता व्यास के आश्रम में बदरीनाथ गये। इस प्रसंग में मोक्षधर्म के लेखक 
ने लिखा है कि स्वामी कार्तिकेय में अपनी शक्ति वहा गाड दी और 
यह चुनौती भी दी थी कि जो मुझसे अधिक शक्तिशालो हो, वह उस शक्ति 
को उखाड दे | कोई दूसरा देवता उसे उठा न सका। केवल विष्णु ने उसे 
हिला दिया | यह बहुत विचित्र कहानो है, किन्तु पुरातत्त्व की दृष्टि से 
इसमें सत्याश हैं। भाज भी बदरोनाथ से ८ मील पर जोशीमठ के पाण्डु- 
केदवर मन्दिर के आगन में वह शक्ति गडी हुईं है। वह ऊचाई में काफी 
बड़ी है और उस पर गुप्त लिपि में एक लम्बा लेख भी है। हो न हो 
मोक्षघर्म के लेखक को उसका पता था और उसका यह वर्णन उसी पर 
घटित होता है। 


$ ९७ $ 
नारायणीय पर्व 


सोक्षधर्म पव॑ में कितने हो ऊचे विषयों का अवछोकन हम कर चुके 
हैं, जिनका घरातल काफी कसा हुआ था । किन्तु पिछले कुछ अध्यायो में 
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हमे सामग्री की शिथिलकता दिखाई पडी थी। अब हम एक ऐसे प्रकरण 
की व्याख्या करने जा रहे है, जो महाभारत तो वया सारे भारतीय वाड्‌- 
मय में अपना अनन्य स्थान रखता है । इस प्रसंग का नाम नारायणीय पर्व 
है । इसमे १९ अध्याय ( ३२१-३३८ ) और एक सहस्त्र इलोक है । यह 
किसी महान्‌ कवि की रचना है । इसकी विलक्षणता यह है कि इसमें 
भारत के नाराणीय धर्म और सासानी ईरान के पहुलबी धर्म, इन दोनो का 
विचित्न समन्‍वप किया गया है। यह प्रकरण किसी ऐसे प्रज्ञाशील व्यक्ति 
ने ईसा की प्रथम तीन शतियों में संग्रहीत किया जब ईरानी धर्म के देवता 
और उसके सिद्धान्त घर-घर में व्याप्त हो गये थे । यह पर्व बहुत उद्धृत 
किया गया है, किन्तु उसका ठीक मर्म पहले कभी नही समझा गया। 
अखिल भारतीय प्राच्य विद्या सम्मेलत के गोहाटी अधिवेशन के सभापति 
के भाषण में पहली बार हमने इन अर्थों का कुछ सकेत किया था। 


कल्पना कौजियें कि मध्यदेश, बदरीनाथ और श्वेतद्वीप--ये 
नारायणीय धर्म के तीन केन्द्र थे। नारद मध्यदेश से बदरीनाथ गये । वहां 
उन्होने तप करने हुए नर-नारायण से एकान्तिन धर्म के विपय में पूछा 
जो नारायणीय धर्म की एक शाखा थी। उन्होने नारद को इ्वेतद्वीप में 
जाने की सलाह दी । 


एकान्तिन धर्म क्या था ? वैसे तो वैष्णावों के कई भेद थे, जैसे पाच- 
रात्र, वैखानस, एकान्तिन, सात्वत, भागवत और वैष्णव । पर धीरे-घोरे 
इनकी विभाजक रेखाएं मन्द हो गईं और सभी भागवत कहलाने लगे । 
बाण ने हर्षचरित मे पांचरात्र, भागवत, वेखानस और सात्वत का पृथक्‌ 
उल्लेख किया है। 


इनमें सात्वत चतुर्व्यूह के, एकान्तिन नरनारायण के, पाचरात्र चक्रपुरुष 
के, वेखानस गृहस्थ जीवन के बाद वानप्रस्थ आश्रम को मानते थे। एकान्तिन 
नरनारायण ऋषि के अनुयायी थे और नर का अन्तभवि नारायण में 
मानते थे। यही उनकी एकान्तिन संज्ञा का कारण था। नारद जी बदरीनाथ 
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के पास गन्धमादन पर्वत पर गये, जहा नरतारायण नामक चोटियो पर 
ये दो ऋषि तपस्या कर रहे थे । 

नारद जी ने वहा पहुच कर जिन लोगो से भेंट की, उन छोगो का 
चर्णन ठीक ईरानी धर्म के दस्तूरो पर घटित होता है। वह किसी भी 
प्रकार भारतीय तही है। उनकी यह विद्येब्रता इस प्रकारण में लगभग 

पाच-छह बार लिखी गई है। एक ही प्रकार के वर्णन क्रो कई तरह सपुदिल 
करके पाच-छह बार दुहराया गया है। महाभारत की यह जानी पहचानी 
चली (ज़वस्टापोजिशन) भरी । 

१. उन्हें इवेत्ता. पुमांखा या गोरे रण का कहा गया है ( ३२२॥९) । 
इसे ही अन्यत्र चन्द्रवचेसः मानवाः (३२२॥९) या चन्द्रमा के रंग के गोरे 
पुरुष कहा हैं। और भी, चवेलांश्रन्द्रप्तीकाशान्सवलक्षणलक्षितात्‌ 
(६२३।३६१-३४) कहा गया है । वे अत्यंत्त श्वेत वस्त्र पहनते थे और ऐसा 
कोई अन्न नही खाते थे, जिसमें हिसा हो । 

२ वे इवेतद्वीप के निवासी एकान्त भाव के जानने वाले थे---एकान्त- 
सावोपगताः (३४९।२५-२६), एकान्तिनस्ते पुरुषाः इवेतद्वीप-निवासिनः 
(३१३॥२६) । यहा एकान्त धर्म का तात्पर्य अहुर्मज्द के धर्म से था, 
जिसके लिए भारतोय शब्द ब्रह्म या देवहरिमेंधस था । 

३ वे चन्द्रवर्चस पुरुष पूर्व और उत्तर की ओर मुह करके हाथ जोडे 
हुए मानस जप कर रहे थे-- 

नित्याअ्षलिकृतान्त्रह्म जपत' प्रागुदड सुखानू 

सानसो नाम स जपो जप्यते ते महात्मसि ॥ 

उनके नेत्रो की पलकें स्थिर थी (निष्पन्दृहीना. ३२२८), जैसा कि 
दस्तूर सू य॑ की ओर दृष्टि के समय आज भी करते है। 

४ वे अनशन अर्थात्‌ निराहार ब्रत के अनुयायी थे। आगे कहा गया 
हैं कि इस प्रकार के श्वेत पुरुष फेनपाचायं (३२४।१००) थे । इश्वेतद्वीप 
निवासी इन पुरुषो को मोक्ष मिलता है। 

४. वे उत्तम-उत्तम सुगधियो (सुगन्ध्रिनः, ३२२॥३३०; ३२२।९; 
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३२३॥२५) के शौकीन थे, जिन्हे वे वस्त्रों और शरीर में लुंगाते थे। उसने 
दस्तूर या १४४४; पुरोहितो के वंशज आज भो बस्वई तट पर मानस जप 
करते देखे जा सकते है । 

६५ वे आँख बंद किये रहते थे और सब पापो से निवृत्त माने जाते 
थे। उनके दवेत वस्त्र और इवेंत वर्ण मोनसिके परवितरेतां के सूचंक थे । 
उन्हें निरिन्दिय और पचेन्द्रियविविजितां: कहां गेयां है। इसका मुख्य लक्ष्य 
उनके ब्रह्मचर्य श्षत्त पर था| वे विवाह नैही करते थे । 

(अंतीन्द्रियाइचानेशनाईंच तन्न निष्पन्दृहीनाः सुसुभन्धिनइच ।३२ २९) 
इन लक्षणों की सुनकर युधिंछ्टिर ने पुनः पूंछा कि हमारे यहां जी 
पुरुष मुक्त हो जाते है, उनमे तो ये गुण नही मिलते, जो आपने अंभी 
इैवैत द्वीप के लोगो के बारे में कहे है। वहा ऐसे लोगों का जन्म कैसे हुआ ? 
( ३२२।१३--अतिन्द्रिया निराहारा अनिष्पदा: सुगधिनः )। पापरहित 
होने के लिए जिस सात्वत विंधि का उल्लेख है, वह मनसा, वाचा, कर्मणा 
छुद्ध बनने का उपाय था, जो सर्वाश में ईरानी धर्म से मिलता है-- 

१. वाक,---सृक्‍त, ८ हुल्त 

२. मनःशुद्धि,--सुमत * हुमत 

३. कर्मशुद्धि--हुवर्शरत 

इन तीन विशेषताओं को संस्कृत भाषा में इस प्रकार स्पष्ट कहा 
गया है--- 

नानृता वाक्समभवन्मनो दुष्ट न चासवत्‌ । 
न च कायेन कृतवान्स पापं॑ परमण्वपि ॥ ( ३२२२७ ) 
अर्थात्‌ वाक्‌ में अनृत का अंश नही था। मन में कोई दुष्ट भाव नही 
था और शरीर से परमाणु बराबर भी पाप नही करते थे। 


सप्तचित्रशिखण्डी मुनि 


वेदिक धर्म की मान्यता थी कि एक अद्धिरा ऋषि सृष्टि के लिए 
सात. अद्धिरा बन गये । ईरानी धर्म की मान्यता है कि एक अहुरमज़द 
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ने सात अमेपस्पेन्द या अमृत आत्माओं का निर्माण किया । उन्हें संस्कृत 
भापा में चित्रशिखण्डिक ( ३२२२७ ) कहा गया हैं। यह शब्द गहां 
और विष्णुधर्मोत्तर पुराण में भी प्रयुवत हुआ हैं। सस्कृत चित्र ईरानी 
चिथ्र का रूप है जिसका अर्थ पुत्र होता है । अमिप्‌ का अर्थ है अमृत मौर 
स्पेन्द का अथ श्वेत । भर्थात अमृत का इवेत देवता। 

ये सृष्टि की प्रक्रिया को चलाने वाले आधारभूत सात मुनि थे। इसीलिए 
सस्कृत में उन्हें शिखण्डिनः कहा गया है । मोक्षघर्म मे उन सातो के अरूग- 
अलग नाम नही दिये गये, किन्तु ईरानी मान्यतानुसार वे इस प्रकार है । 
अहुरमज्द या देव हरिमेघस्‌ उनके निर्माण कर्ता हैं। किन्तु अहुरमज्द का 
नाम पुन उन सातो में पहली बार लियः जाता है-- 

१. अऊहर मझद--यह देस कर आश्चर्य होता हैं कि इन सातों की 
सूचो में अऊहर मज़द को पहला स्थान दिया गया है, जैसे वैदिक मत में 
अज्िरा को सात ऋषियो में मुख्य माना गया--- 

विरुपास इद्पयस्त इृद्गस्मीरवेपस, । ते अंगिरस: सूनवस्ते अग्ने: 
परि जज्ञिरे ॥ १०१६३।५ ऋणग्वेद्‌ । 

२ बोहूपनू--(वसुमनस्‌) 

६. अर्दे वहिश्त--(ऋतवसिष्ठ)--सृष्टि रचना में यह सबसे प्रभाव- 
जाली है| 

४. शतवेरो--[क्षत्रवी र) 

५, स्पेन्दर मद्‌ (इ्वेतामृत) 

६- होर्व॑दद्‌ (स्वर्तात) 

७ अमेरो दद्‌ (अमृतात) 

इनमें स्पेन्दर मद्‌ स्त्री और शेप पुरुष हैं। वे सभी शक्ति और 
प्रभाव में अहुरमदद के तुल्य है । किन्तु फिर भी सृष्टि का मूल कारण 
अहुरमज़द ही है और उसका प्रभाव अचिन्त्य है। भारतीय लेखक ने ब्रह्मा 
जी के पुत्र सात आज़्िरस ऋषियो को सप्त चित्रशिखण्डियो के समकक्ष 
रबखा है, जिनके नाम ये थे--मरोचि, अत्रि, अद्धिरस, पुलस्त्य, पुलह, 
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क्रतु और वर्सिष्ठ । इन सातों ने एकमति होकर शास्त्र बनाया (तैरेक 
मतिभिभुत्वा यत्प्रोक्‍्त शास्त्रभुत्मम्‌ । ३२२२६) । 


यह शास्त्र कौन था और उसका वर्ण्य विषय क्‍या था ? अपने यहां 
यह शास्त्र महाभारत था, जो शतसाहख्नी (या एक छाख श्लोको की) संहिता 
नाम से परिचित साना जाता था (छूतं शवसहर्ल हि इलोकानामिदसुत्तम्‌ 
३२२१३६)। सासासी धर्म मे यही स्थान दीनकर्त का था। यहां कहा है कि 
प्रवृत्ति और निवृत्ति विषयक जितने धर्म है, यह शास्त्र उ्त सबका स्रोत 
था और इसके अन्त में मोक्ष का वरदान किया गया था (तन्न धर्माथकामा 
हि मोक्ष: परचाच्च कीर्तितः। ३९२३०) । दोनो का विषय लोकतन्‍्त्र का 
समस्त व्यवहार था । अमेषस्पन्दो ने छोको का मानस चिन्तन करके इस 
शास्त्र की रचना की । जो अदृश्य नारायण थे, उन्होंने व्यास के रूप मे शरीर 
धरकर इस शास्त्र का निर्माण किया। सासानी मान्यता के अनुसार अदृश्य 
अहुरमज्द देव ने पहले अमेषस्पन्द के रूप मे मूर्त या प्राकृंत शरीर रख- 
कर अन्य अमेषस्पन्दों के साथ इस शास्त्र की रचना मे सहयोग दिया। 
दीनकर्त विशुद्ध सासानीय युग की रचना हैँ, जो अपने यहां गुप्त कार 
का समसामयिक था, जब महाभारत के बहुत बडे अश की रचना हुई, जैसा 
हमने बहुत स्थानों पर पहले कहा है । सहाभारत मे त्रिदेवों के साथ एक 
ब्रह्म का सिद्धान्त प्रतिपादित हैं। दीनकर्त में भी अवेस्ता का देवगाथा- 
शास्त्र बहुत प्रकार से उपबृंहित किया गया है और सबसे ऊपर भहुरमज्द 
की महिमा हैं। उसमे अध्यात्म का स्वर सर्वोवरि है । 


दीनकत॑ में अहुर्मज्द को सर्व देवाधिदेव के रूप में वर्णित किया गया 
है। वह अत्यन्त विशुद्ध और सर्वातिशायी कल्पना है, जैसी अन्य सासानी 
साहित्य मे उपलब्ध नही होती । दोनकत॑ में प्राचीन भवस्ता साहित्य का 
पह्लवी अनुवाद तो है ही, उसमे सासानती ईरान की सामाजिक, नैतिक, 
घामिक और व्यावहारिक संस्थाओ का भी विस्तृत वर्णन है । दोनों शास्त्रों 
में नारायण, देव, हरि और प्रभु को पर्याय माना गया है (इलोक ३१ )१ 
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ब्रह्मा, की पुत्री देवी सरस्वत्ती ऋषियों में प्रवृष्ट हुई, और उघर ऋता 
देवी सरस्वती या अशदेवी (प्रथमसर्गजा) अमेपस्पन्दो में प्रविष्ट हुईं । दोनों 
शास्त्र ऋषियों से भावित है। सपूर्ण लोकतन्त्र का इसी शास्त्र से प्रवर्तन 
हुआ और सर्वन्न इसका प्रमाण माता गया (इलोक ३६) । जैसे महाभारत 
में सब वेदों का प्रमाण माना गया, ऐसे ही दीनकर्त में पूर्व अवेस्ता 
वाइूसय का । 

इन दोनों शास्त्रो में बृहस्पति और उशना के राजशास्त्रो का प्रमाण 
हैं (१२२।४२) | वृहस्पति देवों के और उशना असुरो के गुरु थे। 
देव हरिमेघस्‌ का वार-बार उल्लेख आया है ( ३३३११, ३३६॥२८, 
३३७॥५४, ३३४॥८ )। यह अहुरमज्द का संस्कृत रूप था। सासानी 
भाषा में उसे हमुंज कहा जाता था । इसी का सस्क्ृत में हरि हुआ | यह 
उल्लेखनीय है कि नारायण के अर्थ में हरि शब्द का प्रयोग गुप्त युग के 
पूर्व के किसी ग्रन्थ में नही पाया जाता। वहा हरि शब्द तो है, किन्तु इन्द्र या 
घोडे के आर्थ में आया है, विष्णु के अर्थ में नही, और जो एक-दो स्थल विष्णु 
वाची है भी, वे सदिग्ध हैं। इतने वडे महाभाष्य या वैदिक साहित्य में भो 
हरि शब्द विष्णु के लिए नही आता । 

राजा वसु ने अइ्वमेघ यज्ञ किया, पर वह अहिंसावादोी था। 
इसलिए देव हरिमेघस्‌ ने अप्रत्यक्ष दर्शन देकर उसके ह॒विर्भाग को ग्रहण 
किया ( अदृस्येन हतो सागो देवेन हरिसेघला। ३२३६॥१२ )। वसु की 
पहचान निद्चित नही, यद्यपि कुषाण सम्नादो के उत्तर काल में वसुनामा- 
ड्वित राजा के बहुत से सिक्के अन्तवेंदी से ईरान की सीमा तक मिले 
है। लिखा है कि अहिंसक यज्ञ से बृहस्पति को क्रोध हुआ, किन्तु उन्हें 
समझा दिया गया कि हिंसा इस युग का घर्म नही है । तव एकत, द्वित और 





१ दीनकते का भूल पह्वी बृहत्‌ संस्करण, रोसन प्रतिलिपि और 
कहीं-कही अनुवाद के साथ केगेनपाऊ लन्दुन से प्रकाशित हुआ 
था, जो १९ जिल्दों तक मैंने देखा है । --लेखक 
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त्रित नामक तीन सदस्यों ने कहा । इनके विपय में भारत और, ईरोॉन दोनों 
धर्मों में मान्यता थी । ४ स्ा2 

इन्होने कहा कि इवेत द्वीप मे क्षीर समुद्र के उत्तर चन्द्रवर्ण याः चेंन्द्रें 
वर्चस पुरुष रहते है, जो एकान्तिन्‌ या एकान्त धर्म के मानने वाले हैं । ये 
अहुरमज्द के अनुयायी थे। वहां हमने चन्द्र के समान गौर वणः महात्माओ 
को ब्रह्म या अहुरमज्द का मानस जप करते हुए देखा । उस द्वीप में तेज 
प्रधान है और वे पुरुष समतेज वाले है । कोटि-क्ोटि सूर्य की प्रभा हमें वहां 
दिखाई पडी । वे पुरुष बार-बार नम* का उच्चारण करते थे। 

संस्कृत नमः से ही! फारसी नमाज की व्युत्पत्ति हुई है। विष्णु और 
अहुरमज्द दोनो के लिए “जितं ते” यह साकेतिक शब्द चालू हुआ । भागवत 
में और कुछ अभिलेखो में यह शब्द आया हैं। 

ब्रह्म भाव में अनुष्ठित वे सब मानव एक जैसा भाव रखते थे और वह 
भाव अहुरमज्द या देवहरिसेघस के एकत्व का था। सासानी युग में 
ईदवर के लिए अहुरमझुद यह नाम सर्वोपरि था । असु का ईरानी रूप 
अहु था । उससे अहु सम्पन्न देव अहुर कहा गया, जो वैदिक असुर के सम- 
तुल्य था। अहुरमज्द मे मज्द शब्द का संस्कृत पर्याय मेधस माना गया, 
किन्तु वैदिक युग में असुर महत्‌ शब्द मिलता हैं और महत्‌ ही मज्द का मूल 
रहा होगा । वस्तुत' सासानी युग में अहुरमुज, अहुरमज, हुमुंज--ये कई रूप 
प्रचलित हो गये थे। हरिमेघस्‌ रूप जब एक बार प्रचलित हुआ, तो 
संस्कृत साहित्य मे वही मान लिया गया, जैसा अध्याय ३२५ मे और कई 
पुराणों में हम देखते है । 

यह भी कहा गया कि हमारे जो देवाधिदेव है, उन्हें सशरीर रूप मे 
कोई नही देख सकता, इसलिए आप लोग वापस जाइये। जो एकान्त भक्त 
है वही उनके दर्शन पा सकता है । वे प्रभामण्डल से युक्त है । 

यह अहुरमज्द की प्रभा की ओर सकेत हैं जिसे ईरानी मत मे हर्र या 
फर्र (सं० स्वर) कहा जाता है। इस प्रकार वसु का यज्ञ समाप्त हुआ 
(अ० ३२३) । अध्याय ३२४ में अज शब्द के विषय में देवो और ऋषियों 


२०२ भारत-साचित्री [ १२. शान्तिपवे 


का विवाद लिया गया है। देवों ने अज का अर्थ छाग या बकरा लिया 
और ऋषियों ने दीज या धान्य लिया। ये ऋषि ईरानी दस्तूर थे, जो 
अहिंसक यज्ञ के पद्ंपाती थे। इस विवाद में अंतिम निर्णय वही मिकला 
कि अज का अर्थ पशु से नही बीज से है । 
अध्याय ३२५ में वह गद्य स्तोत्र है, जिसे नारद जी ने देवदेव अहुर- 
मज्द के लिए पढा | इससे १७१ नाम और विशेषण है। यह स्तोत्र 
संस्कृत साहित्य में विलक्षण है। इस प्रकार लम्बी नामो की सुचिया दीन- 
कर्त में भी पाई जाती है। इस सूची में से कुछ नाम घ्यात देने योग्य है--- 
इवेत, चन्द्रप्रभ, महाभासुर, सप्तभासुर, हरिहय < हयग्रीव, पंचकालज्ञ, पंच- 
रात, पचयज्ञधर, सज्ञासज्ञ, तुपित, सामिकत्रतधर, आदि । 
भष्याय ३२६ में साख्य दर्शन का छीटा देते हुए पुरुष को पंचविशक 
कहा गया है । सत्त्व, रज, तम ये तीन गुण है । ये सब शरीरो में रहते 
है। इन गुणो को क्षेत्र भोगता है, किन्तु वह स्वयं इनसे नही भोगा 
जाता । 
अध्याय ३२७ में पुन इवेतहीप और वहा के परम देवदेव के उपदेश 
से दर्शन का वर्णन किया गया है। इसमें पहले ही की भाति तीसरी बार 
इवेतद्रीप का वर्णन है । 
सन, सनत्‌, सुजात, सनक, सननन्‍्दन, सनव्कुमार और कपिल ये सात 
ऋषि सृष्टि के आरम्भ में हुए । यह सप्त अमेषस्पन्द की ओर सकेत है, 
जिन्हें स्वयमागतविज्ञान कहा है ( स्वयमा " चज्चञानाः ३२७६७ )। 
अध्याय ३२८ में गुणकर्म के आधार पर भगवन्नाम निरुकित कही 
गई है, जिसमें नारायण नाम को निरुक्ति इस प्रकार से की गई है-- 
आपो नारा इति प्रोक्ता आपो वे नरसूनवः । 
अयने सम तत्पूवेसतो नारायणो ॥ ( २८३५ ) 
वासुदेव--- 
छादयामि जगद्विईवं भत्वा सूथ इवांशुसिः । 
- सवमताधिवासश्र चासुदेवस्ततो ह्यहम्‌ ॥ ( ३२८३६ ) 
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- अग्ति और सोम ये दोनो एक ही योनि है, जिनसे चराचर जगत 
उत्पन्न हुआ है ( अग्निसोमेन संयुक्त एकयोनिसुर्ख कृतस्‌ | ३२८।७२)। 

अध्याय ३२९ में प्रश्न है कि अग्नि और सोम दोनो अलग-अछूग 
हैं। फिर भी इन्हे एकयोनि क्यों माना जाता है? यह वैदिक प्रश्न था 
जिसे भागवतों ने नारायणीय धर्म के भागवत दृष्टिकोण से स्पष्ट किया है । 
आरम्भ में अत्यन्त सुन्दर गद्य है जो ऋगेद के नासदीय सुबत का साराश 
ज्ञात होता है । 

सदसद, व्यवताव्यकत, ब्रह्मक्षत की भांति अनिसोम भी सृष्टि प्रक्रिया में 
आवश्यक इन्द्र हैं। अग्नि के रूप मे विष्णु सब के भीतर प्रविष्ट होकर 
प्राणों को धारण करता है। यहां त्वष्टा के पुत्र वि्वरूप और दधीचि की 
कथा गद्य में कही गई हैं। दधीचि की हड्डियो से बनाये हथियारों से इन्द्र 
ने विश्वरूप का बंध किया । विश्वरूप के तीच मस्तक थे--सत्त्व, रज, 
तम । विश्वरूप का यह लम्बा उपाख्यान इस प्रसंग मे आगन्तुक है, और 
नारायणीय पव का जो प्रवाह चल रहा था उससे अनमोल है। 

अध्याय ३३० मे बेदिक शाखाओं का संक्षिप्त उल्लेख है । उसके वाद 
रुद्र और नारायण का मेल बताया गया है । 

अध्याय ३३१ में श्वेतद्वीप की कथा का सूत्र फिर जोडा गया है। 
सनारदजी वहा से लछौटकर पुत्र बदरीनाथ में नरतारायण के पास आये। 
नरनारायण के वर्णन में उन्हें जालपाद और जालभुज कहा गया है। 
इसका अर्थ यह था कि हाथो और पेरों को अंगुलियों के बीच में त्वचा 
जुडी रहती थी, जैसे वत्तलल की अगुलियो में रहती हैं। यह गुप्तकालीन 
प्रतिमा शास्त्र का लक्षण है और ऐसी मूर्तियां भी मिल्ली है। मंकुवार 
से प्राप्त बुद्धमूति में यह लक्षण स्पष्ट है। कालिदास ने भरत के हाथ को 
जालागुंलि लिखा है । 

अध्याय ३३२ में नरवारायण के मुख से ईरानी परम्परा का भागवत्त 
धर्म के साथ समन्वय कराया गया है। इसमे वोहुमन आदि छह देवात्मा- 


बार के: शक क४ं 93 > कक, 0. 5 2 5 छा या का 


२०४ मारत-पांचित्री [ ११. शान्तिपतन 


धर्म को गृढ शब्दी में व्याख्या है। नारद उस ब्रत को सीखकर बदरी- 
विशाल में आये और नारायण से उसे कहा । 

अध्याय ३३३ में वाराह रूपघारी नारायण द्वारा पार्थिव पिंण्डों को 
स्थापना का उल्लेख हैं। वे पिण्ड ही पिंतर रूप में परिवतित हुए । यहीं 
सासानी धर्म के पितरों की जोर सकेत है, जिन्हें वे फ्रथषि कहते थे 
भौर जिनके लिए बहुत-सा विधि-विधान बरता जाता था। अर्दबिरॉफ 
नामक ग्रंथ में ईरानियो की पितृ पूजा का उल्लेख है। नारायणीय पर्व में 
नारद की कथा को महदाख्यान कहा गया है । इसेमें धर्म के साथ साख्य- 


योग का पुट था। 


अध्याय ३३४ में उसो पुराने सूत्र को पुनः जोडते हुए और अधिक 
स्पष्ट किया गया है । इसमे कहा गया है कि हरिमेघस या अहुरमजद का 
एक रूप अश्वशिर है। जिन्हें यहा नरनारायण कहा गया है, थे ही हरि 
मेघस के रूप थे और उनका जन्म धर्मगृह या ईरानी आतिशगाह या 
अग्यारी में हुणआा था। इसका आशय यह है कि वही अहुरमज्द की 
पूजा को जाती थी। 

ब्रह्मा ने अपने सात जन्मो का उल्लेख किया है जिनमे पहला मानस 
जन्म वोहन्‌ ज्ञात होता है । 

इवेतद्वीप और वहा के चन्द्रवर्चस्‌ पुरुषो का काफी वर्णन हो चुका 
था। पाचवे सपुट में फिर उसका वर्णन किया गया ( ३२६ १७ )-- 

प्रभामण्डल दुद्शः (३२३ । ४९), चन्द्रवचेस : ( ६२६ । १८ ), 
सहस्ता्िंष (३२६। ११७ )। 

अध्याय ३३६ में विष्णु के धर्मावतारों का वर्णन करते हुए एकान्तिक 
भावों का विवेचन किया गया है। हरि अर्थात्‌ अहुरमज़्द उच सबको प्रसन्‍त 
करते है जिनके हृदय में उनके प्रति एकान्तिक भाव है । जो पाप-पुण्य से 
रहित है, वे चतुर्थ गति में पुरुषोत्तम को प्राप्त करते है । यह एकान्तघर्म 
नारायण को प्रिय है । एकान्तिन्‌ पुरुषों की विद्येष गति मैं जानता हूं। 
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एकास्तिनों की चर्चा क्या है? इस का वर्णन नारद ने मजु न से किया था। 
नारायण के मुख से इसका मानस जन्म हुआ। ब्रह्मा ने एकान्त धर्म को 
देव और पितन्र्य दो भागो में बाठा । यहा ईरानी घ॒र्म के ११ यजत और 
प्रवष या पितरो से तात्पर्य है। उसे फेनप या फंस का पान करने वाले 
आचार्यो ने प्राप्त किया । फेनपो से उसकी परम्परा बैखानसों में आई। 
वैखानसों से सोम ने प्राप्त किया । सोम से पितामह ने इस धर्म को जाना। 
उसने रुद्र को दिया । रुद्र ने योगस्थित हो कर उसे वालूखिल्यो को दिया ॥ 
उनसे सुपर्ण नाम के ऋषि ने प्राप्त किया। यही त्रिसौपर्ण ब्रत कहलाता है। 
ऋग्वेद में भी इस सौपण् व्रत का उल्लेख हैं। यहा ईरानी धर्म के त्रिसौपर्ण 
और वैदिक धर्म के त्रिसौपर्ण का मेल वैठाया गया है| इसके बाद नारायण 
ने श्रवण से उत्पन्‍्त सुष्टि को प्रकट किया । वही सात्वत धर्म है। ये संकेत 
सासानी धर्म में बद्ध हुए होने से स्पष्ट नही है। सृष्टि बन जाने पर ब्रह्मा 
ने देव हरिमेधस्‌ को प्रणाम किया और उनसे इस प्रमुख धर्म को रहस्य, 
सग्रह और आरण्यक के साथ गृहीत किया । 


और भी कितने ही नामों का उल्लेख करते हुए उस अग्रणी सात्वत 
धर्म की परम्परा का अवतरण कहा गया हैं। किन्तु हमने जिस पद्धति 
का संकेत किया है, उसके बहुत दूर तक अनुसरण की आवश्यकता है । 
यह दोनो धर्मो के तुलनात्मक अध्ययन प्र मिर्भर हैं। ऐसा करने पर 
ही महाभारत का यह पूरा प्रकरण समझा जायगा । 


जो अपने को सात्वत कहते हैँ, वे इस सनातन'और दुविज्ञेय धर्म 
को जानते है। कोई इसे द्विव्यूह, कोई त्रिव्यूह, कोई चतुर्व्यूह कहते है । यह 
एकान्तिक धर्म है। एकान्तिब्रत को जानने वाले पुरुषो की संख्या गहुत नही 
है । अहिसक, आत्मवित्‌ और सर्वभूतहित में छगे हुए एकान्तिक पुरुषों की 
संख्या यहा।बहुत हो, ऐसी हमारी कामना है । 

यहा यह कहा जा सकता है कि परमदेव ब्रह्म महुस्मज्द, नारद 
श्रवोष और व्यास जरश्रुष्ट के समतुल्य है । 
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: ९५; 
तेरहवां अनुशासन पव 
(अ० १-१४६ ) 


अनुशासनपर्व का पूना संस्करण अभी प्रकाशित नही हुआ है, अतः 
गीता प्रेस के सस्करण को ही यहा व्याख्या का आधार माना गया है । इसमे 
१६८ अध्याय हैं। पूना सस्करण में १४६ अध्याय मूल में रहेंगे । अनुशासन 
पत्र शान्तिपर्व से विस्तार में लगभग आधा है। मोक्षधर्म पर्व मे जिन महान्‌ 
विषयो का अध्यात्म, धर्म और दर्शन के विषय में समास-व्यास शोली से 
वर्णन हो चुका था, उनके अतिरिक्त कुछ विपय ऐस्रे रह जाते थे जिनका 
परिचय देना भी गृहस्थियो के लिए आवश्यक था। .उन्ही का संग्रह अनु- 
शासनपवं में है। अत इसे शान्तिपर्व का परिशिष्ट भाग ही कहना चाहिए। 
ये विपय इस प्रकार थे-- 

दान, ब्रतोपवास, तीय॑, श्राद्ध, विष्णु महिमा, शिव महिमा, ब्राह्मण 
महिमा, तप महिमा, गृहस्थ महिमा, यज्ञ महिमा आदि । इस प्रकरण में 
राजधर्म को भी फिर से ले ल्या गया है (गीता प्रेस स० अ० १४६-१६८)। 
तथ्य यह था कि पुराण युग में जिन नये विषयो की उत्थापना हुई थी उनमें 
दान, ब्रतोपवास, तीर्थ और श्राद्ध मुख्य थे। कभी-कभी चार वर्ण और 
चार आश्रम, सदाचार आदि की महिमा का भी छोक पाया जाता था । 
उसी सामग्री को आधार मानकर अनुशासनपर्व का कलेवर पूरा किया 
गया हैँ। इस प्रकार का दुष्टिकोण गुप्त युग में सामने आया और वही यहा 
उपलब्ध होता है । 


दान धर्म 5 


इस समय अपने शरीर के अर्पण को दान-धर्म की पराकाष्ठा माना 
जाता था। यहा उश्वीनर देश के राजा शिवि द्वारा कपोत की प्राण रक्षा 
के लिए अपने शरीर का मास देने की कहानी कही गई है (अ० ३०-३२) । 


अ० १६८-३५३ ]. ९६. अनुशासनपव--घतोपवास 


दिव्य ७ ०] 


वौड्धो ने इसे शिवि जातक के रूप में ग्रहण किया था। दिव्यावदान-में, 
राजा चन्द्रप्रभ द्वारा शिरोदान को कथा आई है । वही रूपावती अवदात:.... 
में बालक की प्राण रक्षा के लिए रूपावती हारा अपने शरीर का मांस देने 
की कथा है । मोक्षघर्स में कपोत-कपोत्ती द्वारा अतिथि की प्राण-रक्षा के 
लिए स्वशरीरापंण की सुन्दर कहानी है । 

दान का एक रूप उचद्चान, जलाशय, कूप, प्रपा आदि का निर्माण था| 
मथुरा से प्राप्त छेखो में इनका वहुधा उल्लेख आया है (प्रथम शत्ती ई० 
से द्वितीय शती० ई० )। उसका यहा अध्याय १८, ५९, ६०, ६१, 
६२, ६३, ६४, ६५ और ९४ मे कथन है। सुवर्ण-जलू आदि विभिन्न 
वस्तुओं का दान (अ० ६५) बहुत विस्तार से पुराणों में आया है | छिट- 
फुट वस्तुओं के दान के विषय में उसी के कुछ छीटे यहां पड़े हैं (६८, ६६, 
९८, ९६-१००) । 

अन्नदान, सुवर्ण, छत्र और उपानह, पुष्प, धूप, दीप, और उपहार 
के दान, शक्कर, तिरऊू भूमि, गौ आदि के दान का विस्तार पुराणों 
में पाया जाता है, जो गुप्त युग से लेकर मध्ययुग तक बहुत परिचधित होता 
रहा । व्यास और मैत्रेय ने भी दान को सर्वश्रेष्ठ कहा गया हैँ। इसी संवाद 
में विद्वान एवं सदाचारी ब्राह्मण को अन्नदान की प्रशंसा, दान लेने और 
अनुचित भोजन करने का प्रायश्चित तथा पाच प्रकार के दानो का वर्णन है । 

श्राद्ध कर्म इस युग का प्रिय विषय था--जिश्का वर्णन अ० ८७-६२ 
में आया है । 


४९६ ; 
५ 
त्रतापवास 


पुराणों के युग में ्रतोपवास वामक नया प्रकरण वहुत पल्‍लबित हुआ। 
ब्रह्मा और भगीरथ के संवाद रुप में यज्ञ, तप तथा दान से भी उपवास या 
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अनशन की महिमा अधिक कहो गई हैं। अनेक यज्ञों के करने का भी जो 
फल नही है, वह अनशन से प्राप्त होता हैं (अध्याय १०३-१०६) । यज्ञ 
द्रव्य-साध्य होते है, किन्तु घनहीन व्यक्ति को यज्ञ का फल उपवास से 
प्राप्त हो जाता है। प्रात काल के कलेवे ओर सायं काल के व्याल के 
अतिरिक्त जो कुछ नही खाता उसे पाच वर्ष में सिद्धि हो जाती है। दूसरे, 
तीसरे, पाचवें, छठवें, सातवें दित जो केवल एक समय १२ मास तक 
भोजन करे, वह अनेक यज्ञों का फल प्राप्त करता है । इस प्रकार के ब्रतो 
का विधान प्राय पाशुपत बाचार्य अपने शिष्यो के लिए करते थे। ये ब्रत 
कार की अवधि वढाकर पन्द्रह दिन और एक मास तक के लिए किये 
जाते थे। उनके करने वाले ब्रती और महात्रती कहझाते थे। जो एक 
वर्ष तक केवल आठवें दिन एकाहार रहे, उसे बहुत लाभ होता है । उप्तका 
वर्ण कमल के समान हो जाता हैं। ऐसे ही ९ वें, १०,वें, ११ वें और १२ 
वें दिन एकाहार द्वारा वर्ष पर्यन्त उपवास का फल है । यही विकल्प है कि 
जिसकी जैसी शक्ति हो वह वैसा करे । जो अनशन करता है, वह सुधामृत 
का पान करना है और उसे सूर्य-चन्द्रछोक त्क यद्ञ मिलता है। १२ माह 
तक जो एक समय भोजन करता है, उसे अमृत भोजन का सुख मिलता हैं । 
इसी प्रकार २१, २२, २३, २४, २५, २६, २७, २८, और २९ वें 

दिन वर्ष भर तक एक-आहार चलाने का महत्त्व है। अन्त में मासोपवास 
का ही सबसे अधिक फल है । कुछ छोग तिथि विशेष को उपवास रखने 
का नियम घारण कर लेते हैं। जैसे द्वादशो को विष्णु के निमित्त ब्रत | 
(अ० १०६) 


$ ९७१ 


९ 

तीथ॑ 
तीर्थ यात्रा का भी धर्म के क्षेत्र में प्रभाव बढ गया था। वित्तस्ता, 
सिन्यु, चन्द्रभागा, पुष्कर, प्रभास, नैमिष, सागर, देवकाम, इन्द्रमार्ग, 


र 
अ० १०१४६ | ९८, अनुशासनपव--विष्णु-महिमा २०९ 


स्वर्णविन्दु, हिरण्यबिन्दु, इन्द्रतोया, भन्‍्धमादन, करतोया, कुरज्भ, गंगाद्वार, 
कुशावर्त्त, बिल्वक, नीलपर्वत, कनखलू, भागीरथी (वाराणसी) गंगा, सप्त 
गंगा, त्रिगंगा, इन्द्रमार्ग, महाह्नद, भृगुतुड्भ, देविका, सुन्दरिका, गंगायमुन्ता- 
संगम हद, महागंगा, वैव्यानिक, विपाशा, क्ृत्तिकाश्रम,्देवदारुवन, शर- 
स्ताव, कुशस्तव, चित्रकूट, जनस्थान, श्यामप्रिय, कौशिकी, मतज्भवापी, 
गंगाह्ुद, उत्प्लावन (प्रयाग), दशाश्वमेंध, कालज्जर, पष्टिह्नद (प्रयाग), 
मरुद्गण, वैवस्वत, ब्रह्मसर, भागीरथी, उत्पतन, अप्टावक्र, अब्मपृष्ठ गया, 
सिरविन्द, क्रौद्चपदी, कलविड्ध, अग्निकन्या, करवीरपुर, विश्ञाला, 
देवहुद, आवर्तनन्दा, महानन्दा, उर्वशी तीर्थ, लौहित्य, रामहृद, विपाशा, 
विन्ध्य नर्मदा, शूर्पारक, जम्बू मार्ग, कोका मुख, अव्ज लिकाश्रम, कन्याकुमारी, 
उज्जानर्क, आषिषेण, पिज्)ा,कुल्या, पिण्डारक, ब्रह्मसर, मैनाक, कालोदक, 
नन्दिकुण्ड, नन्दीइवर--अज्िरा द्वारा कही हुई यह तीर्थभाला बिना किसी 
भौगोलिक क्रम के है। लेखक ने उस समय की एक तीर्थ-सूची लेकर 
अपनी योग्यता के अनुसार इलेकों में पिरो दी है। इसमे रूगभग ९० 
तीर्थों के नाम हैं। आरण्यक पर्व मे छोटी-बडी तीन तीर्थमालाएं दी गई 
हैं। उनसे इसकी तुलूना करनी चाहिए। अध्याय २६ में गंगा माहात्म्य 
का वर्णन है। 


९८; 
विष्णुमहिसा ओर शिव-महिमा 


दो देवताओं की महिमा का कथव इस पर्व में आया है । इसमें से विष्णु 
को महिमा को शान्तिपर्व में बहुत जगह दिया जा चुका है, फिर भी 
अध्याय १३९, १४७-५०, में उपबृहंण हैँ । भागवतो द्वारा विष्णु का जितना 
सी गुणगान किया गया, वह अपर्याप्त था और उसी की पूर्ति यहा विष्णु- 


सहस्त्र ताम द्वारा की गई है ( अ० १४६, १४-१४२ इलोक तक ) । इन 
१४ 
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नामो का परिगणन भीष्म ने युधिष्ठटिर से किया हैं। इसमें कई प्रकार के 
नाम है, ऋषियों से परिगोत, विख्यात और गौण। विक्रम की पहली 
दूसरी शती के लगभग इसकी रचना हुई होगी । मत्स्य पुराण में भाया 
है कि म॒द्र देश के राजा पुरुरवा ने रूप प्राप्ति के लिए हिमालय में शेष- 
शायी विष्णु के मदिर में मासोपवास करते हुए विष्णुसहस्त्रनाम का पाठ 
किया । 


इस प्रकार के स्तोत्र की रचना दुष्कर कार्य था। ऐसे स्तोत्र में 
लगभग आधे नाम वेद से लिए जाते थे। शेप में लौकिक सस्क्ृत से 
चुनें हुए विख्यात नाम होते थे और बाकी पूर्ति गौण नामो से की जाती 
थी। वैदिक नामो से विरचित स्तोत्र वेदगर्भ कहलाते थे। कुछ प्रसिद्ध 
वैदिक नाम इस प्रकार है--वपट्कार, शर्व, स्थाणु, स्वयभू, विद्वकर्मा, मनु, 
त्वष्ठा, ईज्ञान, प्राण, प्राणद, हिरण्यग्र्भ, विश्वरेता, वृषाकषि, वसुमना, 
रुद्र,, अमृत, कवि, हस, वाचस्पति, यज्ञतराधव, अन्न, अन्नाद आत्मयोनि, 
सामगायन, आदि । 

इस प्रकार के स्तोत्र में कई नाम एक से अधिक बार आये है, जैसे 
अज, हिरण्यगर्भ, प्राण, शिव, गोपति, श्री निवास, चतुरात्मा, चतुर्व्यूह । 
लेखक मनुष्य ही था और उसने नामो की जो बडी सूची इकट्ठी की थी, उसे 
सहस्त्र की सख्या मे खपा दिया। इस प्रकार के स्तोत्र में नामो का कोई 
क्रम न था । विष्णु, जिव और वैदिक देवो के विशेषण एक साथ घुल-मिल 
गये है । 

विष्णु सहस्त्रनाम स्तोत्र का उत्तर भारत में अत्यधिक प्रचार हुआ । 
आठवो शती के अन्त में दाकराचार्य ने इस पर एक भाष्य लिखा । उन्होने प्रत्येक 
नाम की निरुवित देते हुए इस सामान्य स्तोत्र को बहुत अधिक चमका दिया । 
ब्राह्मण साहित्य में नाम निरुक्ति को जो आर्थी शैली थी और जो पुराणों 
में भी स्तोत्रो की व्याख्या करते हुए प्राय मिलती है, उस दछी से शकर 
जैसे धुरन्धर आचार्य ने विष्णुसहस्त्रनाम को अद्भुत व्याख्या को जो 
देखने योग्य और उसमे भरे हुए रस का आनन्द लेने योग्य है । 
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विश्यात लोकिक नाम 

सहस्त्रमूर्धा, विष्णु, महेन्द्र, शिपिविष्ट, सत्य, धर्म, पराक्रम, शिखण्डी, 
अच्युत, काल, संवत्सर, यज्ञ, महादेव, त्रिसामनू, शिव, अपराजित, 
महास्वन, स्थविर, मधुसूदन, ईश्वर, अज, वृषकर्मा, विष्वक्सेन, 
लोकाध्यक्ष, चतुरात्मा, चतुर्व्यूह, सदायोगो, श्रीनिवास, ह्रिण्यगर्भ 
सुप्तसाद, प्रसच्नात्मा, नारायण, सिद्धसंकल्प, वाग्मी, प्रकाशात्मा, सत्य- 
धर्म, वासुदेव, जनेश्वर, पद्मनाभ, शतावर्त, सर्वज्ञ, समितिञ्जय, वैकुष्ठ, 
अधोक्षज, सुदर्शन, वीज, अव्यय, समीहन, सर्वंदर्शी, सूक्ष्म, जितक्रोध, 
गोपति, ज्ञानगम्य, भ्रिदक्षिण, सोमप, अमृतप, सत्यसन्ध, कपिलाचार्य, 
महाश्ड्भ, महावराह, वरुण, भगवान्‌, खण्डपरशु, शताननन्‍्द, गणेइ्वर, 
कालनेमि, कामदेव, कर्मज्ष, महाहवि, मनोजय, वसुदेव, शतमृति, लोकनाथ, 
सर्ववित, अक्षो्म्य, स्वर्ण विन्दु, अमृताश, वंशविवर्धन, धनुवेद, सत्यधर्मपरा- 
यण, अजितशासन, पर्यवस्थित, चत्तल्न-आधार-निलय, प्रजागर, पुष्पहास, 
प्राणजीवन, जन्ममृत्युजरातिग । 

शकराचार्य के अनुसार वासुदेव की व्याख्या इस प्रकार है--- 

वसति, वासयति, आच्छ,द्यति, सचमिति वा बासुः । 

दीव्यति, क्रीडते, विजिगाषते, व्यवहरति, चयोतते, स्तयते गच्छतीति 

वा देव , वासुश्रासौ देवश्वेति वासुदेवः । 


और भी 
सतान्यन्नाभिमुस्येन वसन्‍्तीति भ्रुताचासः, चसल्ति तव्वयिसतालि, 
भूतावासस्ततो भवान्‌। हरिवश ( ३॥८८।५३ ) 


जगदाच्छाद्यति माययेति वासु देवः स एव देव इति वासुदेवः । 
चक्री शब्द की व्याख्या करते हुए उन्‍्हं।ने लिखा है--समस्तलोक- 
रक्षा सनस्तत््वाव्मक सुदशनाख्यं चक्र धत्त इति चक्री | 
चलस्वरूपमत्यन्तजवेनान्तरितानिलसू | 
चक्रस्वरूपं च मनो धत्ते विष्ण:को स्थितस्‌ ॥ 
इतिविष्णुपुराणवचनात्‌ । 
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हमारा पाठको से अनुरोध है कि शंकर के आधिभौतिक अर्थो से ऊपर 
उठकर इन अर्थों का रसास्वादव करें । अध्यात्म विद्या का कोई अन्वेषक 
यह नही भूल सकता कि साख्य और योग उसकी प्रज्ञा को सुशोभित करने- 
वाले दो कुण्डलो के समान हैं। उनके कारण वह भी कुण्डली नाम का 
अधिकारी हैं। 


९९; 
विष्णु ओर शिव सहखनाम 


अनुशासनपर्व का दूसरा महत्त्वपूर्ण अंग शिवसहस्र नाम हैँ। वस्तुतत' 
शिव की महिमा के विषय में बहुत कम सामग्री आ पाई थी। उसकी पूर्ति 
शिवसहस्रनाम द्वारा की गई है (अनुशासनपर्व अ० १९) । इसमें शिव और 
पार्वती ने श्री कृष्ण को पुत्र प्राप्ति के लिए महावरदान दिया। कृष्ण ने 
पुत्र के लिए हिमालय पर तपश्चर्या की । इससे शिव-पावंती प्रसन्न हुए । 
तब उपभन्‍्यु ने शिव को महिमा का वर्णन किया । उसी प्रसंग से तण्डी ने 
शिवसहस्रनाम का पाठ किया। वस्तुत सस्क्ृत साहित्य में अभी तक हमें 
तीन शिवसहस्तताम प्राप्त हुए है। एक यहा है जो तण्डी कृत है, दूसरा 
वामन पुराण में है जिसे वेनकृत कहा गया है। तीन लिज्ध पुराण में है, 
जिनमें एक क्ृष्णकृत है, दूसरा दक्षकृत है, और तीसरा तण्डीकृत है। इस 
भ्रकार इन शिवसहस्ननामो की सख्या यद्यपि देखने में चार जान पडती 
है, पर वस्तुत वह तोन ही है क्योकि जिसे वामन पुराण में वेनकत कहा 
गया है, उसे ही लिग पुराण में दक्षक्ृत कहा है । 

शिवसहस्ननाम --ऊगमग १२५ इलोको में यह सहस्तवाम है, जैसे 
विष्णुसहस्रनाम है । 

होव और वैष्णव दोनो धर्मो मे जो सान्निष्य था और उनके आचार्यों 
में जो प्रीति और समच्त्रय का भाव था उसका ठोस प्रकरण पुराणो में 
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मिलता है। उसे देखते हुए शिवसहस्रनाम और विष्णुसहर्ननाम दोनों 
एक सदश ही लोकप्रिय थे । 

ऊपर हमने विष्णुसहख्ननाम की रचना के विषय में जो कुछ लिखा 
है, वह शिवसहस्ननाम की रचना के विपय में भी अक्षरशः घटित होता 
है । इसके लेखक ने भी वैदिक और लोकिक साहित्य से सहस्नो नामों को 
सूची एकत्र की जिसे इलोकबद्ध करने से सहखनाम स्तोत्र की रचना 
हुई । कुछ नाम और विशेषण जो केवरु'शिव के लिए प्रयुक्त है, वे इस 
प्रकार है-- 

श्मशानवासी, महाहनु, हयगर्दभि, नीलकण्ठ, दिववाससू, कम- 
ण्डलुधर, कपालवान्‌, उष्णीशी, श्युगालरूप, मुण्ड, ऊर्घ्यरेता, ऊरध्वलिज्ध, 
ऊर्घ्वशायी, त्रिजटी, चीरवास, गजहा, सिंहशादूलूरूप, आद्रचर्माम्बरावुत, 
कालयोगी, महातन्द, चतुष्पक्ष, निशाचर, प्रेतचारी, भूतचारी, नत्तंक, 
यज्ञहा, दक्षयज्ञापहारी, वडवामुख, कालकंटक, भेषज, सर्पचिरनिवा- 
सिन्‌, का्ूसिह, मधुरमधुकछोचन, नन्‍्दीश्वर, महालिग, पशुपत्ति, वृषण, 
मृगाल्य, लरूम्बितोष्ठ, भस्मशायी, भस्मगोप्ता, परश्वधायुध, सुरारिहा, 
अजैकपाद, कापाली, कैलासगिरिवासी, कूलहारी, कूलकर्ता, गान्धार, कर- 
स्थाली, कुण्डी, जाह्नलवीधृतू, उमाधव, उमाकान्त, गोवृषेश्वर, हस्तीइवर, 
ललाटाक्ष, आदि। 

अनुशासनपर्व मे जो शिव महिमा के अध्याय है, वे उस युग के शैव, 
माहेश्वर, पाशुपत्त आदि संप्रदायो मे भगवान्‌ शिव के गौरव और लछोक- 
प्रिय स्वरूप का परिचय देते है। यदि शिव सम्बन्धी यह वर्णन यहा थे 
लिया गया होता तो ज्ञान्ति और अनुशासन का यह विस्तृत वर्णन अधूरा 
रहता । व्योकि शवधर्म मोक्ष प्राप्ति का एक निश्चित मार्ग प्रस्तुत करता 
था। लगभग पहली छाती से लेकर सातवी शती तक पाशुपत धर्म के आचार्यों 
ने महाराष्ट्र से माछवा तक और वाराणसी-मथुरा से कुरुक्षेत्र तक शैव धर्म 
के रूप मे दर्शन और उपासना की प्रभावशालिनी रसधारा बहा दी थी 
और जनता के मन को मुख्ध कर लिया था। भगवान्‌ शिव का जो स्वरूप 
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चैदिक युग से चला आया था, वह भौर भी बद्धमूल हो गया। पाशुपत 
आचार्यों ने जो सात्त्विक कार्य किया उसका कुछ नमूना यहा है | किन्तु 
उसका पूरा विवरण लिंग पुराण और शिव पुराण में पाया जाता है। यह 
उल्लेखनीय हैं कि कुपाण सम्नाद्‌ वेमतक्ष्म ने करोडो सिक्के ढववाये थे। उन 
सबके एक ओर शिव और उनके नन्दिवृप की मूर्ति रहती थी । वह युग 
बैवधर्म के परम उत्क्प॑ का काल था और उसी समय यह सामग्री पहली 
से तीसरी ई० शती तक आयी होगी। अध्याय १४०-१४२ में भी शिव 
महादेव का वर्णन है । 

ओऔर भी छोटेनमोटे विपयो में ब्राह्द महिमा अ० ३८-४७, 
१५१-१४७, तप महिमा, अहिंसा, गृहस्थ महिमा ४८,४९६, ५०-५१, ९३- 
९४ आदि, यज्ञ-धर्म-महिमा आदि का संग्रह किया गया है। पर उनमे कोई 
नयी बात या वैचित्र्य नही हैं। अध्याय १६२ से १६८ तक भीष्म के प्राण 
त्याग का वर्णन है। कई महत्त्व के आखू्यानों में नाचिकेतोपास्यान, 
नृगोपात्यान, अष्टावक्रचरित, कात्तिकेय उपाख्यान, नहुपचरित इसी पर्व मे 
संगृहीत है। इस प्रकार अनुशासन पर्व कई फुटकर विपयो का संग्रह मात्र 
है । इसमे शान्तिपर्व जैसी महत्त्वपूर्ण सामग्री का प्राय अभाव है। 
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$ १०० ६ 


चौदहवां आश्वमेधिक पव 
(अ० १-९२ ) 


महाभारत का चौदहवतां पर्व आश्वमेधिक है। इसमे ६२ अध्याय है । 
अनुमान होता है कि पूना के संणोधित संस्कारण में यह अध्याय संख्या 
पर्याप्त कम हो जायगी । इसका मुख्य विपय तो युधिष्ठिर का यज्ञ-मेघ ही 
होना चाहिए। युधिष्टिर के शोक में डूबे हुए मत को शान्ति का उपाय 
अश्वमेंघ यज्ञ ही था। उन्हें भीष्म एव व्यास ने यही सलाह दी थी। इसका 
उल्लेख शान्तिपर्व में के शुरू मे पहले आ चुका है । युधिष्ठिर का वश चलता 
तो वह वनवासी वन जाते । पर भारत युद्ध के वाद जो प्रजापालून का 
दायित्व उन पर आ गया था, उससे किसी भी प्रकार बचना असंभव था । 
संभवतः यही सव सोचकर उन्होने अश्वमेघ के प्ररताव को मान भी लिया 
था । जब एक वार उस रास्ते पर पड़े तो क्रमश उसका रंग गाढा होता 
गया | उनका सन चाहे इसमें ने भी रहा हो, फिर भी जो वना एक वार 
पहन लिया उसका नाच भो उन्हें नाचता पडा। यहा अध्याय ५९-९२ तक 
यज्ञ की कथा हैं। इसके पूर्व कुछ विशिष्ट आख्यानों का संग्रह है जिनकी 
चर्चा हम आगे करेंगे । 

जहा तक भश्वमेघ यज्ञ का सम्बन्ध है, व्यास जी ने फिर युधिष्टिर के 
मन को समझा-नुसताकर दृढ़ किया । व्यास जो को संसारिणी प्रज्ञा बहुत 
बढी-चढ़ो थी | उन्होंने सोचा कि युधिष्ठिर को इस समय राजा के करने 
योग्य छुठ काम न बताया गया ठो वे ढिल-मुल धर्म की मादकता से जंगल 
फी राह ऐ रोंगे । अच्छा हुआ कि युचिष्टिर व्यास जी की वात सान गये 
बोर अध्यमेध फी तैयारियां होने लगी । अश्वमैध यज्ञ के लिए बहुत घन- 
सभार को धावच्यकता ऐती थी। उतमें कम-से-्कम एक वर्ष का समय ऊग 
जाता पा। राजा और प्रजा को भारो तैयारी करनी पड़ती थी । उसमें 
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राजा के अनेक मित्र भी घन-घान्य से निचुड जाते थे। उन वेचारो को या 
तो राजी-खुशी या लडाई से अपने कोश का वडा हिस्सा सम्नाद को भेंट 
अत्यावद्यक रूप से देना पडता था। कृष्ण पहले से ही ताड गये थे कि 
घन के बिना अइ्वमेघ यज्ञ का सपन्न होना संभव नही | अत वह पहले से 
हो अजु न को द्वारका ले गये और वहा से उसे दिग्विजय के लिए भेजा । 
इस यात्रा में अर्जुन पूर्व भारत और दक्षिण भारत में गये । 

इस बार चारो भाइयो की दिग्विजय यात्रा का प्रदत्त नही उठाया 
गया, केवल अर्जुन को अदव रक्षा के लिए भेजा गया। ( अ० ७२ ) 

भीम और नकुल को नगर की रक्षा के काम पर नियुक्त किया गया और 
सहदेव को कुटुम्ब पान का काम सौंपा गया । अर्जुन ने पहले परिचम 
दिशा में सिंघु देश को जीता जहा दु शलछा का पौत्र या जयद्रथ का पौत्र 
राज्य करता था । पूर्व दिशा में अजुंन मणिपुर राज्य तक गया। वहा के 
राजा वश्चुवाहन से, जो अजुन का पुत्र था, भारी युद्ध हुआ और उसमें 
अजुन मारा गया | तब उसकी दूसरी पत्नी नागकन्या उलूपी ने उसे अमृत 
छिडक कर जिलाया । तब उन लोगो ने यज्ञ के लिए बहुत सा दान दिया । 
पूर्व के समुद्र तटो की यात्रा करता हुआ अजु न मगघ की राजघानी राजगृह 
आया तथा वहा के राजा मेघसन्धि से उसका युद्ध हुआ । वहा से वह बच्ध, 
पुण्ड, कोसछ आदि देशो में गया । उसके बाद दक्षिण-पश्चिम समुद्र के 
तटवर्ती देशो में होते हुये उसने द्वारका, पञ्चनद और गान्यार देश में 
प्रवेश किया । 

इस यात्रा का वर्णन पहली चारमास वाली विजय यात्रा के समान 
विस्तृत नहीं है । फिर भी इसमें देश का विस्तार. पर्याप्त रूप से आता है 
तथा अजुन ने धन संग्रह का कार्य भी पर्याप्त रूप से किया । क्योकि यह 
तो यहा की प्रथा ही थी कि दण्ड लेकर या कुछ लेकर राजा का राज्य 
उसके लिए छोड दिया । 

माघ शुक्‍ूू दादशी तिथि के दिन धूम-धाम से यज्ञ की 
तैयारी शुरू हो गई। यज्ञ फाल्गुन पूणिमा को आरंभ किये जाने क 
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महूर्त था। वेद के पारंगत विद्वानों को निमत्रित किया गया और उन्होंने 
यज्ञ के उपयुक्त स्थान चुना | वहा अनेक साल वृक्षों की सफाई करके सैकडों 
भवन बनवाये गये। वह यज्ञशाला सोने और रत्नों से सजाई गई थी, तथा 
उसका निर्माण शास्त्रीय विधि से कराया गया था । 

अनेक जगहों से आये राजाओ के लिए तथा ब्राह्मणों के रहने के लिए 
अनेक उत्तम महल भीम ने बनवाये । अश्वमेध के अवसर पर मानो दूसरी 
राजधानी का ही निर्माण किया जाता था, वंयोकि अश्वमेंध से नये राष्ट्र 
का जन्म माना जाता था। इस अवसर पर चक्रवर्ती सम्राद्‌ को सब राजा 
मिलकर अभूतपूर्व सम्मान देते थे। 


दूत भेज कर सब राजाओं को निमंत्रित किया गया। वे सभीराजपरिवार 
सोना आदि लेकर यज्ञ में सम्मिलित हुए । उनका उचित स्वागत-मत्कार 
किया गया। वह यज्ञमण्डप इन्द्र की यज्ञशाला के समान था। वहा अन्न- 
सामग्री के पर्वत थे और सारा जम्बूद्रीप एकत्र था। युधिष्छ्टिर के 
आदेश से भीम ने आये हुए राजाओं की आव-भगत की । उसी समय 
युधिष्टिर ने श्रीकृष्ण से अजुन का यह संदेश सुना कि पूर्व देश का अधि- 
पति मेरा पुत्र अपनी माता चित्रागद और विमाता उलपी के साथ आवेगा। 
वह मेरा बडा भकक्‍त हैं, अत उनका विशेष सत्कार होना चाहिए। युधि- 
छिर ने बात समझ ली ओर ऐसा ही होने दिया । 

इस प्रकार राजा युधिप्ठिर ने दो बडे यज्ञ किये, राजसूय और अदव- 
मेघ। पहले दुर्वोधन को उचित सम्मान नही मिला था। वैसी कोई त्रुटि 
इस बार नही रहने पाई। यज्ञ भूमि मे २१ यूप खडे किये गए--बेल के 
छह, खैर के छह, पलाश के छह, देवदारु के दो और लिसोड़े का एक । 

इस यज्ञ मेभ्युधिप्ठिर ने राजाओं को दान-दक्षिणा दी और भेंट देकर 
विदा किया। प्राचीन भारत में यज्ञ संस्था का जो विस्तृत स्वरूप था उसका 
कुछ परिचय करने के लिए हमने इस महोत्सव की व्यौरेवार परीक्षा की है। 
किन्तु वास्तविक बात यह हैं कि इस विवरण में उसका शतांश वर्णन 
भी नहीं आ पाया । राजधानी और राष्ट्र दोनों ही रात-दिन के उत्सव की 
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गमक में ड्ब जाते थे | लिंग पुराण में इक्षवाकु वंश के एक राजा के मुख 
से कहलाया गया है कि मेरे पास इतना धन नही है कि में अश्वमेघ यज्ञ 


का काम उठा सकू । 
नेवले की कथा 

व्यास जी ने युधिष्ठिर का यह यज्ञ देखा था | जब यज्ञ मण्डप में बैठे 
हुए सब लोग दान-दक्षिणा की प्रशसा कर रहे थे, तो व्यास जी को यह 
बात सह्य न हुई। उन्होने नेवले की एक कहानी देकर यज्ञ का रंग ही 
फीका कर दिया । कहानी का आशय यह है कि एक नेवला वेदी के आस- 
पास चक्कर काटने रूगा। उसका आधा दारीर सोने के रग का था। 
उसे इस प्रकार व्यग्न देखकर लोगो ने कारण पूछा तो उसने कहा, “मैने सुना 
था कि युधिष्ठिर ने बहुत बडा यज्ञ किया है । यह देखने के लिए मैं यहा 
आया । मैने इसे सच नही पाया | पहले उज्छवृत्ति से निर्वाह करनेवाले 
एक ब्राह्मण ने सेर भर सत्तू से जो यज्ञ किया था, वह कही इससे वडा 
था। वह ब्राह्मण परिवार कई दिनो से भूखा था। एक दिन उसे भिक्षा 
में सेर भर सत्तू मिले । वह ब्राह्मण, पत्नी, पुत्र और पुत्रवधु थे चार व्यक्ति 
उस परिवार में थे। वे भोजन करने जा ही रहे थे कि द्वार पर किसी 
अतिथि ने पुकारा। ब्राह्मण ने जाकर देखा और अपने से भी अधिक भूखे 
एक भिक्षुक को द्वार पर पाकर भीतर बुलाया और सत्तू का अपना भाग 
दे दिया। उससे उस ब्राह्मण को भूख न मिटी, तो पुत्र ने भी अपना हिस्सा 
दे दिया । इसो प्रकार अतिथि के भूखे रहने पर ब्राह्मणी और पुत्रवध्‌ ने 
भी अपना हिस्सा दे दिया तथा वे चारो प्राणी भूख से व्याकुल होकर मर 
गये। और तभी मैं वहा जा पहुचा और मैने गिरे हुए सत्तू के 
कणो को खा डाला । तभी से मेरा आधा शरीर सोने का हो गया । और 
भी बहुत जगह मै यज्ञो में गया, परन्तु बाको आधा शरीर अभी सोने का 
नही हुआ । यहा भी बैसा ही हुआ ।” उपस्थित सभी ने यह कहानी 
आहइचर्य के साथ सुनी और सोचा कि यह यज्ञ उस ब्ाह्मण के सेर भर सत्तू 

चाले यज्ञ से कम है । 
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8१०१६ 
पन्‍्द्रहवां आश्रमवासिक पर 
( अ० १-४२ ) 


आशध्मवासिकपर्व की कथा एकदम सीधी हैं। बूढे धृतराष्ट्र और 
माता गाधारी जब तक हस्तिनापुर में रहे सकुटुम्व युधिष्ठिर ने उनकी बड़ी 
सेवा की । एक दिन राजा धृतराष्ट्र ने युधिष्ठिर से अनुरोध किया कि वह 
जंगल मे जाकर आश्रमवास करना चाहते हैं। लेखक ने एक मनोवैज्ञानिक 
तथ्य का उल्लेख किया है, और वह यह है कि युधिष्ठटिर तथा उनके दूसरे 
भाई धृतराष्ट्र को सब प्रकार का सुख पहुंचाते थे, पर धृतराष्ट्र का मत 
भीमसेत की ओर से साफ न था। भीमसेन कुछ न कुछ ऐसा करते या 
कहते थे कि धृतराष्ट्र के मन को चोट लगे | अन्त मे धुतराष्ट्र ने आश्रमवास 
का निश्चय किया और युधिष्टिर ने व्यास के समझाने से उसकी अनुमति भी 
दे दी। चलने से पहले घृतराष्ट्र ने य[धघष्टिर को उपदेश दया जिसका सार 
यह था--हे युधिष्टिर, धर्म से राज्य का संचालन करना, बडे-बूढो की वात 
सुनता, पुराने मंत्रियों की सलाह माचना, विश्वस्त गुप्तचरों का सहयोग 
लेना, अपने मंत्र को गुप्त रगखबना | नगर की ओर पूरा घ्यान देना । भोजन 


आदि के अवसर पर आत्मरक्षा की ओर ध्यान देना । जिनका कुल शील 
ज्ञात है उनसे बोलना चाहिए इत्यादि । 


एक प्रकार से भारतीय राजधर्म की मोटी-मोटी बातें इस उपदेश के 
तीन अध्यायो में आ गई है (५, ६, ७ )। इसे घृतराष्ट्र राजनीति 
वहा है । 

धृतराष्ट्र भीर गांधारी ने महल में जाकर अन्तिम भोजन किया और 
वहा से गगा फ़िनारे आ गये । फिर बहां से 'पदयात्रा करते हुए कुरुक्षेत्र में 
दतयूप मुनि के आश्रम मे जाथमवास के लिए गये | वहा नारदजी भी उनसे 
मिलने आये और उन्होंने कई दृष्टान्त सुनाकर धृत्तराष्ट्र के विचारों को स्पष्ट 


किया जोर उनकी श्रद्धा को बढाया । वस्तुत. विदुरजी के समझाने से घृतराप्ट्र 
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की बुद्धि में ऐसा परिवर्तन हुआ था। भीमसेन जो छेड्छाड करते रहते थे उसका 
निपटारा विदुर जी को ही सुनना पडता था और इसलिए उन्होने धृतराष्ट्र 
को समझाया कि अब तुम्हारे लिये यही उचित है कि राजभवन का निवास 
छोडकर आश्रमवास के लिए बाहर चले जाओ । उन्होने कुती को भी साथ 
में लिया और स्वय भी चले गए । विदुर धृ तराष्ट्र के जन्म के साथी थे 
भौर ऊच-नीच के बहुत-से अवसरो पर उन्होने धृतराष्ट्र को समझाया । 
एक ऐसा ही प्रकरण प्रजागर पर्व या विदुर नीति है जिसे हमने उद्योग- 
पर्व में प्रज्ञा दर्शन का ग्रथ कहा है और तदनुसार व्याख्या को हैं। विदुर 
भौर धृतराष्ट्र में गाढी मैत्री थी । पर दृष्टिकोण का अन्तर था ) विदुर 
प्रज्ञावादी और धुतराष्ट्र भाग्यवादी थे। चलने से पूर्व जैसा उचित था 
प्रजाओ ने आकर धृतराष्ट्र से बहुत अनुनय-विनय की और साम्ब नाम के 
एक ब्राह्मण ने उन्हें बहुत तरह से समझाया और अपने भाव प्रकट किये। 
इसके बाद चलते-चलते एक कडवी घटना घट गईं जिससे धृतराष्ट्र की 
लाचारी प्रकट होती है। उन्होने अपने पुत्रो का श्राद्ध करने के छिए राज- 
कोष से कुछ घन मागा । अर्जुन के कहा---हा, ठीक है, धन देना चाहिए। 
पर भीमसेन सहमत न हुए और उन्होने राजा की इच्छा का विरोध किया। 
यह बात धृतराष्ट्र को कितनी खटकी होगी ? धन तो दिया ही गया, कितु 
ऐसी कडवाहूट के साथ जिससे धृतराष्ट्र को जीते जी चुभन होती रही । 
चलने से पहले घृतराष्ट्र ने अपने पुत्रों के लिए पर्याप्त घन व्यय करके 
श्राद्ध का काम पूरा कर दिया । इस अवसर पर पाडवो ने माता कुंती को 
रोकना चाहा, पर वे अपने निश्चय पर दृढ रही । सहदेव और द्रौपदी ने 
भी साथ जाने का उत्साह प्रकट किया | युधिष्ठिर अपनी सेना के साथ 
कुरुक्षेत्र तक मिलने गये | साथ मे सजय भी गये और उन्होने कुरुक्षेत्र मे 
वहा भे ऋषियों के साथ राजकुर की स्त्रियों का परिचय कराया | कुछ 
दिन वहा प्रसन्नता के वातावरण में विताऋर युधिष्ठिर और उनके कुटुम्वी 
हस्तिनापुर छौट आये | फिर नारदजो ने आकर सूचना दी कि धृतराष्ट्र, 


गाधारी, कुती दावानल में दग्घ हो गये | इससे युधिष्ठिर को बहुत शोक 
हुआ । युधिष्टिर ने उनके फूल चुनवा कर गंगाजी में श्राद्ध किया । 
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8९०२१ 
सोलहवां मोसल पे 


( अ० १-८ ) 

द्वारका में कृष्ण के वंश के यादवों का जैसे विनाश हुआ उसकी कहानी 
मौसल पर्व में हैं। यादव क्षत्रिय बहुत उद्‌दाम और निरंकुश हो गए थे । 
एक वार द्वारका में कुछ ऋषि पहुचे । उससे ज्ञान चर्चा की बात तो दूर 
रही, यादव गुण्डो को एक मजाक सूझा । उन्होने साम्ब का स्त्री का 
वेश वनाया और उसके पेट से गूदड बाधकर मुनियों से पूछा--यह गर्भवती 
स्‍त्री है, इसके क्या सन्‍्तान होगो । मुनि इस बेहूदा ठठोली से बहुत उद्दिग्न 
हुए । उन्होंने कह दिया--इसके पेट से एक लोहे का मुसकू जन्म छेगा। 
वह वलरूराम और कृष्ण को छोडकर सब यादवों का नाश करेंगा। समय 
पर मुसल का जन्म हुआ | कृष्ण ने उसका संकेत समझ लिया। राजा 
उग्रसेन को इसकी सूचना मिली तब उसने लोहे के मुसल को पिसवा कर 
उसका चूर्ण समुद्र में डलवा दिया । पर आने वाली मौत को रोकने वाला 
कोई न था। और नगर में डौडी-पीट दी गई कि आज से कोई मचपान 
न करें । 

इसी समय ऐसी घटना घटो कि एक करार, विकट, मुण्डित पुरुष 
दर-दर घूमता हुआ दिखाई देने गा । लोग उस पर वाण चलाते, किन्तु 
उसे वाण न लगते थे। लोगो में आतक छा गया और भाति-भाति के 
अपशकृन होने छगे । तब कृष्ण ने अन्बकों और द्रण्णियो को सलाह दी 
कि आप छोग तीर्थयात्रा कर आवें। अन्धक-वृष्णि और अनेक सैनिक समुद्र 
के किनारे पहुंचे। उनके लिए बहुत प्रकार की खाद्य सामग्री और मचमास 
भी तैयार किया गया । यादवो का यह जमावड़ा प्रभास तीर्थ में हुआ । 

गृधल का जो चूर्ण समुद्र मे डाछा गया था वह एरक घास के रू 
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में उग गया और उसी को उखाड कर उन्मत्त हुए अन्वक-वृष्णि और 
यादव आपस में छड मरे । कौन किसको मार रहा है, यह ज्ञान भी जाता 
रहा । 

इस प्रकार का भीषण काण्ड समाप्त हो गया, तो कृष्ण का सारथी 
दारुक अजुन को सूचना देने के लिए हम्तिनापुर आया। तब बलराम ने 
जंगल में एक पेड के नीचे वैठकर आत्महत्या कर ली | उस समय क्ृष्ण 
भी लेटे हुए थे । जरा नामक एक व्याध ने उनके पर को लोहे के बाण से 
बेध लिया, जिससे उनका प्राण-प्खेरू उड गया। 

जब अजुन द्वारका पहुचे, तो यादवी स्त्रियों की करुण दशा देखकर 
बहुत दु खी हुए । 

वसुदेव ने अजुच्न को अन्तिम आदेश दिया भर प्राण त्याग दिया । 
अजु न ने उनका तथा मौसल युद्ध में मरे हुए सभी यादवो का श्राद्ध किया। 
इसके बाद समुद्र की बढती हुई लहरो नें द्वारका को डुवो दिया । यादवों के 
छोटे कुमारो का उन्होंने अभिषेक किया और कुछ स्त्रियों को भी उन्होंने 
चहा वसाया और शेप स्त्रियो को छेकर हस्तिनापुर लौठे। पुरुष्सिह अजु न 
नें उस नगर का जो-जो भाग छोडा, उसे समुद्र ने अपने जल से आप्लावित 
कर दिया । वन-तदी पर्वतो का रूम्बा रास्ता तय करके जब अजुन पड्च- 
नद प्रदेश में आये तो वहा के लुटेरे और लठैत मनुष्यों ने उन पर आक्र- 
मण किया । सभवत्त' ये सरस्वती तटवासी आभीर थे ( ७४७ )॥ 
गजुन ने उस अवसर पर अपने धनुप गाण्डीव को चढाना आरम्भ किया 
ओर बड़े प्रयत्न से किसी तरह उसे चढा पाया | उन्होने धनुष पर प्रत्यञ्चा 
तो चढा दी, परन्तु जब वह अपने अस्त्र-शस्त्रो का चिन्तन करने लगे तो 
उन्हें उनकी याद विलकुल नही आ पाई । युद्ध के अव्तर पर अपने बाहु- 
बल में यह महान विकार आया देख और महान्‌ दिव्यास्त्रों का विस्मरण 
हुआ जान वे लज्जित हो गये । सैनिक बल भी कुछ काम न आया | कुछ 
स्त्रियों को डाकुओ ने लूटा और कुछ उनके स्पर्शभय से चली गई। कृत- 
वर्मा के पुत्र को और भोजराज के परिवार की अपहरण से बची हुई स्त्रियों 
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को अजुन ने मातिकावत नगर में बसा दिया । तत्पश्चात्‌ वीर-विहीन 
सभीत वृद्धो, वाऊकों तथा अन्य स्त्रियों को साथ लेकर बे इन्द्रप्स्थ आये 
भौर उन सबको वहा का निवासी बना दिया । धर्मात्मा अजु न ने सात्यकि 
के प्रिय पुत्र यौयुधानिक को सरस्वती तटवर्ती देश का अधिकारी एवं 
निवासी बना दिया और वुद्धो और बालकों को उसके साथ कर दिया। 
इसके बाद शत्रु वोरो का संहार करने वाले अजुन ने वज्ञ को इन्द्रप्रस्थ 
का राज्य दे दिया । अक्रूर जी की स्त्रिया वज्ञ के बहुत रोकने पर भी वन 
में तपस्या करने के लिए चली गईं। रुक्मिणी, शैव्या, हेमवत्तो तथा जाम्ब- 
बी देवी,ने पतिछोक की प्राप्ति के लिए अग्नि मे प्रवेश किया । श्रीकृष्ण की 
प्रिया सत्यभामा तथा अन्य देविया तपस्या का नि्चय करके वन में चछी 
गईं। जो-जो हारकावासी मनुष्य पार्थ के साथ आये थे, उन सबका यथा- 
योग्य विभाग करके अर्जुन ने उन्हें वज्ञ को सौप दिया । 

अजु न ने व्यास के आश्रम में पहुंच कर सब समाचार सुनाया । व्यास 
जी ने उन्हे काल की महिमा बताकर घैर्य दिया । 
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$१०३॥१ 
४ भ 
सत्रहवां महाप्रस्थानिक पथ 
( अ० ३-३ ) 

इस पर्व में वुष्णि वशियों का श्राद्ध करके प्रजाजनो की अनुमति ले द्रौपदी- 
सहित पाण्डवो का प्रस्थान वर्णित है। युधिष्ठिर ने अब राज्य छोडकर हिमा- 
लय में जाने का विचार किया। उन्होने राज्य की देखभाल का काम युयुत्सु को 
सौंपा और सिंहासन पर परीक्षित का अभिषेक किया तथा सुभद्रा से कहा, 
“यह तुम्हारे पुत्र का पुत्र परीक्षित कुरुदेश तथा कौरवो का राजा होगा 
और यादवो मे जो लोग वच गए है उनका राजा श्रोकृष्ण-पौत्र वत्न को 


बनाया गया है । परीक्षित हस्तिनापुर में राज्य करेंगे और यदुवशी वज्र 
इन्द्रप्रस्थ में । तुम्हें राजा वज्च की भी रक्षा करनी चाहिए।” 


पाण्डवो ने अपनी हिमालय यात्रा प्रारम्भ की। मार्ग के कष्टो को त 
सहकर द्रोपदी, सहदेव, नकुल, अजुन और भीमसेन धराशायी हो गए । 
इसका कारण पूछने पर युधिष्टिर ने कहा, “द्रौपदी सब भाइयो में अजु न को 
अधिक चाहती थी, इसलिए उसका मन योग से विचलित हो गया । सहदेव 
अपने समान किसी को बुद्धिमान और विद्वान नहीं समझते थे इस कारण 
इस दशा को भुगत रहे हैं। नकुल के विषय में यह बात है कि वह सोचता था 
कि “एकमात्र में ही रूपवान्‌ हु इस कारण नीचे गिरा ।” अजु न के विषय 
में युधिष्ठिर ने कहा कि वह सोचता था कि "मै एक ही दिन में झात्रुओ को 
भस्म कर डाल गा, किन्तु ऐसा किया नही, इसी से आज इन्हें धराशायी 
होना पडा । अन्त में भीमसेन गिर पडे तो उनसे थुधिष्ठिर ने कहा, “तुम 
यहुत खाते थे और दूसरो को कुछ भी न समझ कर अपने बल की डीग 
हाका करते थे, इसी से तुम्हें धराशायी होना पडा है ।/' 

युधिष्ठिर को स्वर्ग में ले जाने के लिए इन्द्र का रथ आया | उन्होने 


९ 
आअ० १-३ ] १०४, प्रास्थानिकपव श्श्ज 


दो शर्ते कही । पहली यह कि मेरे साथ जो कुत्ता है, वह भी स्वर्ग जायगा। 
वह कुत्ता धर्म का रूप था। शर्त दूसरी यह कि मेरे भाई मार्ग में 
गिरे पड़े है। वे भी मेरे साथ चले, इसको व्यवस्था कीजिए । क्योकि 
मैं भाइयो के बिना स्वर्ग मे नही जाना चाहता । राजकुमारी द्रौपदी सुकु- 
मारी है, वह भी सुख पाने के योग्य है। वह हम लोगो के साथ चले, इसकी 
अनुमति दीजिए । देवराज इन्द्र ने उत्तर दिया, “युधिष्ठिर, तुम्हारे सब 
भाई और द्रौपदी तुमसे पहले ही स्वर्ग में पहुच गये है । वे सब तुम्हें वहा 
मिलेंगे ।” दूसरो शर्त कुत्ते के स्वर्ग जाने की थी, जिम पर प्रसन्‍्त होकर 
धर्मराज ने कुत्ते का रूप त्याग कर कहा, “हे युधिष्ठिर,मै तुम्हारी परीक्षा 
ले रहा था ।” स्वर्ग में सब ऋषि और देवो ने उनका स्वागत किया । 
मानव सदेह स्वर्ग जा सकता है या नहों--इसका तथ्यात्मक पक्ष न लेकर 
यह अवश्य माना जा सकता है कि इस विपय में जो भारतीय आदर्श था 
उसके प्रतिनिधि युधिष्ठिर थे। 


३२६ भारत-साबिन्रो..[ १५. स्वर्गारोहणपत्रे 


$२१०४ ३ 
अद्टारहवां स्वर्गारोहण पर्व 


( आ० ३--७ ) 

स्वर्गारोहणपर्व महाभारत का उपसहार है । जब युधिष्ठिर स्वर्ग मे पहुच 
गये, तो उन्होने एक विचित्र वात देखी । एक ओर उनके भाई नरक के दु.ख 
से हाय हाय कर रहे थे और दूसरी ओर दुर्योधन और उसके साथी सुख मना 
रहे थे । युधिष्टिर के लिए यह पहेली थी और उन्होने तुर्सी के साथ इसका 
कारण पूछा । चह्‌ तो यहा तक अड गए कि वे अपने भाइयो के साथ नरक 
में ही रहेंगे, उन्हें स्वर्ग सुख नहीं चाहिए। पर उन्हें बताया गया कि 
दुर्योधन का पुण्य कर्म थोडा है और पाप कर्म बहुत है और भाइयो का पुण्य 
कर्म बहुत है और पापकर्म थोडा है। अत सूचीकटाह न्याय से दोनो के 
लिए क्रमश स्वर्गंवास और नरकवास का प्रबन्ध किया गया था। इससे 
युधिष्ठिर की जान मे जान आई ओर उन्हें स्वर्ग के न्याय पर विश्वास 
हुआ । 


इस प्रकार महाभारत का महान शास्त्र सम्पूर्ण हुआ । 


इस अध्ययन में कथासुत्र का निर्वाह तो किया ही गया है, किस्तु इस 
महान्‌ शास्त्र के विभिन्न स्थलो पर जो महान्‌ सास्क्ृतिक सामग्री गृढ अर्थों मे 
छिपी हुई है उसके अर्थों पर भी वहुधा प्रकाश डाला गया है। देवबोब, सर्वज्ञ 
नारायण, अर्जुन मिश्र और नीलकण्ठ की बृहत्‌ प्रामाणिक टीकाएं मह,भारत 
पर उपलब्ध है। देवबोध को टीका केवल चार पर्वो पर उपलब्ध है। देशी- 
विदेशी विद्वानों ने महाभारत पर व्याख्या और तिथिक्रम के प्रश्नो को लेकर 
बहुत कुछ लिखा है। वह सब स्वागत के योग्य है। किन्तु जैसे इस विश्व का 
गढ़ रहस्य मानवीय बुद्धि को पूरी तरह अवगत नही हो सकता, वैसे ही 
कुछ महाभारत के विषय में भी समझना चाहिए। हमने अपनी इस व्याख्या 
के तीन खण्डो में कितने ही स्थलो के सम्बन्ध में नये अर्थों का उद्घाटन 
किया हैं। किन्तु इसे समुद्र भे बृद के बराबर ही कहा जा सकता है। 
प्राचीन भारतीय सस्क्ृति के कितने ही सरोवर महाभारत के समुद्र मे भरे 
हुए हैं, जिनका पूरा रहस्य हमे ज्ञात नही हो सकता । राजधर्म, आपदृधर्म 
और सोक्षधर्मपर्व ये तीनो प्रकरण अत्यन्त जटिल है। इनके पूरे मर्म को 
स्पष्ट करने के लिए बहुत अधिक समय और तुलनात्मक अध्ययन की अपेक्षा 
है। राजधर्म पर्व का अध्ययन करते हुए ऐसा लगा क्रि प्राचीन राजशास्त्र 
के कितने ही ग्रथो का निचोड इसमे कर दिया गया हैं । यद्यपि आज उन 
ग्रल्थो का पृथक अस्तित्व नही रहा, किन्तु यह हर्ण का विषय है कि उनकी 
सामग्री का सार यहा सुरक्षित रह गया। मोक्षधर्म पर्व के विषय में हमने 
बहुत कुछ कहना चाहा, किन्तु उसका बहुत-सा अश दुर्बोध होने से छोड 
देना पडा । यह कठिताई शब्द-बोध की नहो है, किन्तु उस शास्त्रीय संगति 
की है जिसमें वे शब्द और वाक्य चरितार्थ हो सकते है ) लेखक ने यह 
बात क्यो कही, और किसी पूर्व युग के धामिक इतिहास में इसकी संगति 
क्या थी ? यह प्रश्न बना ही रहता हैं। जब तक इसका युक्ति-युक्त समाधान 
न प्राप्त हो और पूर्वापर से उसकी संगति स्पष्ठ तथा समझ में न आवे, तब 
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तक जिस दौली को हमने अपनाया है उससे शका बनी ही रहती हैं । 
इतना सव लिखने के बाद भी अन्त मे इस प्रकार का आत्मानुभव लिखने 
की आवश्यकता इसलिए पडी कि महाभारत के अर्थानुसधान के विषय में 
भविष्य के विद्वान लेखक जागरूक होकर फेंटा कसते रहें | और वार-बार 
यह प्रश्न पूछते रहे कि अमुक अध्याय में लेखक क्या कहना चाहता है ? 
और, उसके शब्दो के पीछे वास्तविक अर्थ क्या है? ईइवर से प्रार्थना है कि 
हमारी यह इच्छा भविष्य में पूरी हा। महाभारत राष्ट्रीय सहिता है । 
धर्म और दर्शन, अध्यात्म और मानव जीवन के विपय में रंगभग ५०० ई० 
पृ० से लेकर ई० पाचवी शती तक जो नई रचना और नये विचार इस 
देश में उत्पन्त हुए, उन सबका प्रभाव महाभारत पर पडा | इसलिए यह 
शास्त्र इतना गढ और जटिल वन गया। और, इसके विषय में ऐसी उक्ति 
प्रसिद्ध हु--जो अन्यत्न है, वह यहां है। समाज, धर्म और दर्शन के क्षेत्र मे 
जो नयें विषय वातावरण में भरते गए उन्हें आधार मानकर कथावाचक, 
पौराणिक, या सूत नई ग्रन्थ रचना करते रहते थे । और उनका समावेश 
'एक मान्य पद्धति से महाभारत में होता रहता था। यह कार्य सस्क्ृत के 
स्वर्ण युग तक बराबर होता रहा ( लगभग ५ शतों ई० )। इसे उपबृहण 
कहते थे और यह श्लाघनीय कार्य माना जाता था। महाभारत के १८ 
'पर्वो को इस दृष्टि से कितनी ही बार गू था गया। फिर भी महाभारत का लाख 
इलोको वाला कलेवर पूरान हो सका, यद्यपि 'शतसाहस्चरी-सहिता' यह 
गौरवास्पद नाम इसके लिए लोक में प्रसिद्ध हो गया था। इतनी विजश्ञाल 
रचना विश्व के किसी साहित्य मे नही है। हमे इसका उचित गर्व होना 
चाहिए भौर इसके लिए शोधकार्य की उचित व्यवस्था करनी चाहिए। 


परिशिष्ट 
महषि व्यास 


व्यास भारतीय ज्ञान गंगा के भगीरथ है। जिस प्रकार इस देवनिमित 
देश को किसी पुरायुग में भगीरथ ने अपने उग्र तप से गगावतरण के द्वारा 
पवित्र किया था, उसी प्रकार पुराण मुन्ति वेदव्यास ने भारतीय लछोकसाहित्य 
के आदि युग में हिमालय के वदरिकाश्रम में अखंड समाधि लगाकर अध्या- 
त्म, धर्ममोति और पुराण की त्रिपथ्णा गंगा का पहले अपनी आत्मा में 
साक्षात्कार किया और फिर साहित्यिक साधना के द्वारा देश के जार्य वाड- 
समय को उससे पवित्र किया। ज्ञानरूपी हिमवान्‌ के उच्च शिखरो पर बहने 
वाले दिव्य जलो को मानो वेदव्यास भूतल पर ले आए। उन्होने छोक 
साहित्य को वेग की प्रेरणा दी । उनके द्वारा पूर्वजों के ज्ञान और चरित्रों 
से गुम्फित सरस्वती लोक के कंठ में आ बिराजी । 
जिस प्रकार भारतवर्ष की प्राकृतिक सम्पदा का अपरिमित विस्तार है, 
उसी प्रकार कालक्रम से वेदव्यास की साहित्यिक सूष्टि भी लोक के देश- 
व्यापी जीवन में अनन्त ठन कर समा गई है। एक प्रकार से सारे राष्ट्र का 
जीवन ही आज व्यास रूपी महान्‌ वट वृक्ष की छाया के आश्रय में आ गया 
है। व्यास भारतवर्षीय ज्ञान के सर्वोत्तम प्रतिनिधि बन गए है | यदि भार- 
तोय ज्ञान की उपमा एक ऐसे रत्न से दी जाय जिसकी चमक के सहस्रो पहलू 
हो, तो व्यास की शतसाहस्नी सहिता पूरी तरह से उस महार्घ मणि का 
स्थान ले सकती है। जैसे भगवान्‌ समुद्र और हिमवान्‌ गिर दोनो रत्नो 
की खान है, वैसे ही 'भारत' भी रत्नो से परिपूर्ण है।' व्यास की प्रतिभा 


१ यथा ससझुद्रो भगवान्यथा हिमवान्‌ गिरिः । 
ख्याताबुसौ रत्ननिधी तथा सारतमुच्यते ॥ 


(आदिपर्व ४५६। २७ श्रीसुकथनकर सम्पादित पूना संस्करण) 
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की स्तुति में इससे अधिक और क्या कहा जा सकता था--- 


धर्म चार्थे च कामे च सोक्षे च भरतषभ | 
यदिहास्ति तदन्यन्न चन्‍्नेहास्ति न तत्कवचित्‌ ॥ 
(आदिपर्व ५६, ३३) 
अर्थात्‌ धर्म, अर्थ, काम और मोक्ष नामक जीवन के चार पुरुषार्थों से 
सवध रखनेवाला जो कुछ ज्ञान महाभारत में है, वही दूसरी जगह है, जो 
यहा नही है, वह कही और भी न मिलेगा। 


जीवन चरित 


पुराविदो के प्रयत्न करने पर भी व्यास हमारे ऐतिहामिक तिथिक्रम के 
शिकजे में पूरी तरह नहीं वाधे जा सके | विक्रम से तीस शताब्दी पूव॑ से 
लेकर पन्द्रह शताब्दी पूर्व तक के किसी युग में हमारे व्यास का उदय हुआ। 
पुराणो के अनुसार ब्रह्मा से लेकर कृष्ण दपायन तक अठारह व्यासो की पर- 
स्परा मिलती हैं। ये मुख्यत पुराणों के प्रवचनकर्त्ता रहे होगे । पर सब 
पुराणों के सुसमीक्षित संस्करण तैयार न हो जाय तब तक इस अनश्रुति 
का पूरा मूल्य नही आका जा सकता। हा, जय नामक उत्तम इतिहास के 
रचने वाले अमितौजा महामुनि व्यास, जिनका नाम अठारह व्यासो के अन्त 
में आता है, अवश्य ही हमारे चिरपरिचित वे पुराण मुनि हैं जो कुरुपाडव 
युग में इस पृथिवी पर बदरिकाश्रम और हस्तिनापुर के बीच जाते-जाते 
थे। हिमालय के रम्य शिखर पर जहा नर-नारायण नामक दो पर्वत है, वहा 
भागोरथी के समीप विशाला बदरी नामक स्थान में व्यास ने अपना आश्रम 
वनाया था। आज भी बदरी नारायण के इस प्रदेश के दर्शन के लिये प्रति 
वर्ष सहस्रो यात्री जाते है । विश्ञाल्ला बदरी के समीप हो आकाश गगा हैं 
जहा व्यास का चक्रमण (घूमने का) स्थान था। यह स्थान हरिद्वार से 
ऊूगभग एक माम की पैदल यात्रा के बाद आता था। उसी हिमदत्‌ पृष्ठ पर 
व्यास का आश्रम था, जिसके कण-कण में दिव्य तप की भावना ओत प्रोत 
थी। वहा व्यास ने चार प्रमुख शिष्यो को वैदिक सहिताओो का अध्ययन 
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कराया | पैल ने ऋग्वेद, वैशम्पायन ने यजुर्वेद, जैमिनि ने सामवेद और 
सुमन्तु ने अथर्ववेद की सहिताओ का पारायण किया। कहा जाता है कि 
स्वय व्यास ने अत्यधिक परिश्रम से समस्त वैदिक मंत्रों का वर्गीकरण करके 
चार सहिताओ का विभाग किया, और इस साहित्यिक साधना के कारण 
ही उनका नाम वेदव्यास प्रसिद्ध हुआ।' इसी आश्रम में कुरु-पाडवों के युद्ध 
की समाप्ति पर व्यास जी ने तीन वर्षों के संतत उत्थान के बाद महाभारत 
नामक श्रेष्ठ काव्यात्मक इतिहास की रचना को । 


न्रिभिवर्षं: सदोत्थायी कृष्णद्ैपायनों सुनि३। 
महाभारतसाख्यानं_ कृतवानिद्सुत्तमस्‌ ॥ 
( आदिपव ५६॥३२ ) 


यह महाभारत पाचवां वेद कहलाता है और इसे व्यास ने अपने 
पाचवें शिष्य रोमहर्षण को पढाया था। इसका एक नाम कार्ष्ण वेद भी 
है। वस्तुत. व्यास का जन्म नाम कृष्ण था। महाभारत की राजनीति के 
युग में दो कृष्ण प्रसिद्ध हुए, एक वासुदेव कृष्ण और दूसरे दपायन कृष्ण । 
यमुना नदी के एक दीप में जन्म होने के कारण ये दृपायन कहलाए । चेदि 
देश के राजा वस्तु उपरिचर के वीय॑ से हस्तिनापुर के पास, जहा एक टापू 
था, सत्यवती का जन्म हुआ । जन्मकाल से ही यमुनातीरवासी दाशराज 
ने उसका पालन पोषण किया था। सत्यवती नामक यह कन्या यमुना के 
पास नाव चलाती हुईं प्रथम यौवन के समय योगी पराशर मुनि के संयोग 
से व्यास की माता बनी | इसी सत्यवती के साथ आगे चलकर राजा 
इन्तनु ने विवाह किया व्यास की माता सत्यवती गंगा पुत्र भीष्म की 
सौतेली मा थी, अत्तएव व्यास और पित्तामह भीष्म का सम्बन्ध अत्यन्त 
निकट था। सत्यवती के पुत्र विचित्रवीय्य निस्सनन्‍्तान हो मृत्यु को प्राप्त 





१, यो व्यस्य वेदांइचतुरस्तपसा सगवानृूषि: । 
लोके व्यासत्वमापेदे काष्णयत्कृष्णत्वमेव च ॥। 


( आदिपर्व ९९१४५ ) 
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हुए थे । उनके बाद कुरुकुल अनपत्यता के कारण डूबने लगा, तब अपनी 
माता सत्यवती का कहना मानकर व्यास ने विचित्रवीर्य की स्त्रियों से 
घ॒तराष्ट्र और पाडु नामक दो पुत्र उत्पन्त किए। इसी अवसर पर एक 
दासी के गर्भ से विदुर उत्पन्न हुए। आम्विवेय धृतराप्ट्र के पुत्र दुर्योध- 
नादि कौरव औौर कोद्ाल्यानन्दन पाडु के पुत्र युधिष्ठिरादि पच पाडव हुए। 
व्यास जी ही इस वश के बीज वपन करने वाले हुए। अतएव जन्मपर्यन्त 
हस्तिनापुर के राजनीतिक उतार-चढाव के साथ उनका घनिष्ठ सबध बना 
रहा। पुत्रो के जन्म के बाद व्यास ने हस्तिनापुर के पास सरस्वती नदी 
के किनारे भी एक आश्रम बना लिया था। वहा से वे हस्तिनापुर भाते 
रहते थे । जिस समय पाई की मृत्यु के बाद पाडव हस्तिनापुर आए और 
पाडु का दाह-सस्कार हुआ उस समय व्यास वहा मौजूद थे। व्यास ने 
माता सत्यवती को सलाह दी कि अब तुम हस्तिनापुर छोडकर बन में जा 
योग में चित्त लगाओ । कौरव पाडवो को अस्त्र परीक्षा के समय भी व्यास 
हस्तिनापुर में थे। उन्होने वनवास के समय एकचक्रा नगरी में पाडवो से 
भेंट करके उन्हें द्रौपदी के स्वयंवर में सम्मिलित होने की सलाह दी । व्यास 
जी का अमोघ मन्त्र गाढे समय में सदा पाडवो क्रे साथ रहा। ब्याह के 
परचात्‌ जब पाडवो को राज मिला तव भी राजसूय यज्ञ की सूझ्ष व्यास 
जी से ही उनको प्राप्त हुई । इस यज्ञ में आपसी डाह के ऐसे वानक बने 
जिनसे आगे युद्ध अवश्यम्भावी जचने लगा । व्यास जी यघिष्टिर को क्षत्रियो 
के भावी विनाश की सूचना देकर स्वय कैलाश पर्वत की यात्रा पर चले 
गए। इघर पाडवो ने जुए में हारकर फिर वन की राह छी | व्यास जी 
को जब यह समाचार मालूम हुआ तब उन्होने आकर धृतराष्ट्र को सम- 
झाया कि पाडवो के साथ न्याय करें, और स्वय दहतवन में जाकर पाडवी 
से मिले | वहा उन्होने युधिष्ठिर को प्रतिस्मृति नामक सिद्ध विद्या दी और 





4. स्वस्ति ते5स्तु गसिप्यासमि केलासं पचतं प्रति। 
अप्रमत्तः स्थितो दान्त प्रथियिं परिपाऊय ॥ 
( सभापत्व ४६।१७ ) 
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उन्हें दूसरी जगह जाकर रहने की सम्मति दी । पांडव द्वेंततन को छोड- 
कर सरस्वती के किनारे काम्यकवन में रहने छगे। उनके वनवास के बारह 
वर्ष सप्राप्त हो रहे थे। व्यास जो फिर उनके पास पहुंचे और युधिष्ठटिर 
को नीतिमार्ग और आत्मसयम के धर्म का उपदैश देकर अपने आश्रम को 
चले गए । तेरह॒वें वर्ष के बाद जब युधिष्ठिर ने अपना राज्य वापस मागा, 
तब व्यास ने धृतराष्ट्र को समझाया । परन्तु काल के सामने बूढे और अंधे 
राजा धुतराष्ट्र तथा मनीपी वेदव्यास का एक भी उपाय सफल न हुआ । 
व्यास अपने ज्ञात चक्षु से काछ को महिमा जानते थे । काल की दुर्धर्ष 
सत्ता में विद्वास उनके दर्शन का अभिन्‍न अग था, जिसे उन्होने कई जगह 
महाभारत मे प्रकट किया हैं--- 


कालमूलमिदं सव॑ जगदूबीज॑ घधनज्जय । 
कार एवं समादत्त पुनरेव यच्च्छया । 
स॒ एवं बलवान्‌ भूल्वा पुनंवति दुर्बछः । 
(मौसलूपव ८, ३३, ३४) 


काल सबकी जड़ है, काल संसार के उत्थान का बीज है । काल ही अपने 
बस में करके उसे हडप लेता है। कभी काल बली रहता है, कभी वही 
निर्बल हो जाता है। समन्‍्तपचक के सब क्षत्रियो का क्षय करनेवाले युद्ध को 
अपनी आखों से देख कर वेदव्यास ने काल की महिमा के ध्यान से ही अपने 
चित्त को धैर्य दिया था। जिस समय कुरुक्षेत्र में दोनो ओर से भारतोय सेनाएं 
जा डटी, तब भी व्यास जी ने धुृतराष्ट्र को समझाकर युद्ध रोकना चाहा । 
पर उनकी एक न चली । युद्ध के दिनो में भी वह जब तब अपने मंत्र से 
स्थिति को संभालते रहे और युद्ध के अन्त में शोकमना धृतराष्ट्र को और 
युधिष्ठिर को समझा बुझाकर घैर्य बधाया। युधिष्ठटिर को राज्य के लिए तैयार 
करके नीति, धर्म और अध्यात्म की शिक्षा के रिए भीष्म के पास भेजा और 
अश्वमेध करने की प्रेरणा की । युद्ध के सोलह वर्ष बाद वह धृतराष्ट्र से फिर 
हिमालय में जाकर मिले और तप करने की सलाह देकर अपने आश्रम को 
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महाभारत सच्चे अर्थो मे प्राचीन भारतवर्ष का विश्वकोष है। संसार 
के साहित्य में महाभारत एक दिग्गज ग्रन्थ है। इसकी तुलना में यूनान के 
इलियड और ओडेसी अथवा आइसलंड और स्कैडिनेविया के प्राचीन एड्डा 
और सागा, जिसमे उत्तराखंड का बचा-खुचा गाथा शास्त्र सुरक्षित है, बहुत 
पीछे छूट जाते है। महाभारत जहा एक ओर प्राचोन्त नीति और धर्म का 
अक्षय भंडार है, वही दुसरो ओर इसमे भारतीय गाथाशास्त्र की भी अनन्त 
सामग्री है। महाभारत को वेदव्यास ने अतीत की घटनाओं के नीरस क्रोड- 
पन्न के रूप में नही रचा, अन्यथा वह अब से कही पहले अन्य देशो के भारी 
भरकम ऐतिहासिक पोथो की तरह धूलि-धूसरित हो गया होता । महाभारत 
एक जीते-जागते चित्रपट के रूप में सदा हमारे सामने रहा है, जिसके अर्थ 
का व्याख्यान अनगिनत सूत अपने-अपने आसनो से करते रहे हैं। आज 
भी व्यासगद्दी का उत्तराधिकार भारत के अपने साहित्यिक जगत्‌ में अक्षुण्ण 
बना हुआ है। आकाश में उडने वाले ज्ञान को पृथिवी के मानव को पहुच 
में किस तरह छाया जा सकता है, इस प्रइत का समाधान भारतवर्पीय 
व्यासगद्दी है । पश्चिम को यह शिकायत है कि उसका नया ज्ञान विशेषज्ञों 
के हाथ में पडकर लोक से दूर जा पडा है । जीवन, मरण एवं सृष्टि और 
प्रछय के सबध में जो विज्ञान के सशोधन है उनको जन साधारण के जीवन 
में ढालने क साधन का विज्ञान के पास अभाव हैं। परच्तु भारतवर्ष में 
सार्वजनिक शिक्षा के चमत्कारी विधानों में व्यासगद्दी से कही जानेवाली 
कथाओं के हारा विशेषज्ञ और लोक के बीच की खाई पर पुल बनाने का 
सफल प्रयास होता भाया है। इसी कारण रामायण, महाभारत और 
पुराणों के महान्‌ चरित्रो की अमर कथाएं देश के कोने-कोने में फैली हुई 
है । अपने पूर्वपुरुषो के चरित्रो को सुनने की जो हमारे मत में स्वाभाविक 
उमंग है, वही हमारा सबसे उत्कट इतिहास प्रेम है। जनमेजय के शब्दो 
में कह सकते है-- 


१, नार्डिक माइथालोजी | 
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वंशी कुलपति शौनक के बारह वर्षों के यज्ञ में देखने में आता है। यहां 
वव॒ता और श्रोता दोनो नैमिषारण्य की सधन छाया में शान्ति के साथ 
पर्याप्त अवकाश लेकर बैठे थे । इस समय भारत का उपबृहण महाभारत 
के रूप मे हो चुका था, चतुविंशतिसाहुसी संहिता बढ़कर शतशाहस््री बन 
गई थी। उसमें ययाति* और परशुराम जैसे बडे-बडे उपाख्यान स्वच्छन्दता 
से मिला लिए गए । बहुत सी कथाएं, जिन्हे हम बौद्ध जातकों तक भे पाते 
है, लोक की चलती-फिरती सपत्ति थी, वे भा महाभारत मे मिला ली 
गईं। अनुशासन पर्व की पुष्करहरण की कथा ( अ० ६३। ९४ ) और 
भिसजातक [ स० ४८८ ] एक हो है । अनागत विधाता आदि तीन मछ- 
लियो की कहानी या राजा ब्रह्मदत्त और पूजनी चिडिया की बाल कहा- 
निया सी महाभारत के भीतर आा गईं। इसके अतिरिक्त शिव, विष्णु, 
सूर्य, देवी ओर गणपति की बढती हुई भक्ति के आवेश में सम्प्रदायविदों 
ने महाभारत को अपनी कृपा का लक्ष्य बनाया । परन्तु इन सबसे बढकर 
अध्यात्म, धर्म और नीति के अनेक सवाद महाभारत में समय-समय 
पर मिलते गए। इन सब सम्मिश्रणो के कारण मूल ग्रन्थ का कायापलट हो 
गया। कुछ समय तक तो भारत और महाभारत का अस्तित्व अलग-अलग 
पहचानने में आता रहा, परन्तु जैसा स्वाभाविक था, आगे चलकर केवल 
महाभारत हो आर्य सस्कृति के सबसे महान्‌ ज्ञान-विज्ञान कोष के रूप में 
रह गया। 
पूना संस्करण 
प्रदन यह है कि क्या फिर मूछ भारत ग्रन्थ को महाभारत में से अलग 
किया जा सकता हैं। क्या यह संभव है कि महाभारत्त के भीतर काल्‍क्रम 
से जमी हुई विभिन्न साहित्यिक तहो को फिर से उछटकर हम कुछ उस पढे 
को हटा सकें जिसके पीछे नवीन ने प्राचीन भाग को छिपा रखा है। यह 


१. व्याकरण साहित्य सें इन उपाख्यानों का उल्लेख 'यायाव” और 
आधिराम' नामों में किया गया है। (काशिका सूत्र ६।२।१०३) 
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प्रश्न हमारे राष्ट्रीय पाडित्य की कसौटी है। हर्प की वात है कि यह भगीरथ 
काय पूना के “भाडारकर प्राच्य विद्या संस्थान! की तरफ से आज लगभग 
बीस वर्षों से हो रहा है। महाभारत के इस सस्करण में जहा तक मानवी 
बुद्धि और परिश्रम के लिए सम्मव है वहा तक महाभारत के उस मूछ रूप 
का, यथारसम्भव प्रानीनतम उद्धार करने का प्रमत्न किया गया है। डा० सुक- 
धनकर इस काय के प्राग थे। इस दिया में उनका 'भूगु और भारत” 
धापक बृट्त्‌ निवन्ध स्नुत्य है। उससे यह ज्ञात होता हैं कि भृगुवशी ब्राह्मणो 
के दाग विये गए सपादन के फलस्वन्प शतताब्दियों मे भारत को महाभारत 
का स्वतप प्राप्त हुआ होगा। कुलपति शौनक स्वयं भार्गव थे। भारतवश से 
भो पहले उनकी जिज्ञासा भारगववश की कथा के लिए प्रकट होती हैं--- 
तन्न वद्षमर्ं पूच श्रोतुसिच्छामि भागवम । 

भार्गव शौनक का यह पक्षपात समग्र ग्रन्थ पर पडे हुए भार्गव प्रभाव का 
द्योत्तत है। औवोपारपरान (आदि०), कार्तवीर्योपाज्यान (वन ०), अम्बोपारपान 
(उद्योग०), विपुलोपास्यान (शान्ति०), उत्तकोपास्यान ( अश्वमेध० ) का 
सबंध भावों से है। आदिपव॑ के पहले ५३ अध्याय, जिनमें पौलोम और पौप्य 
पर्व है, भागंव कथाओं से सबंध रसते है । भरतवंश की कथा उसके बाद 
चली है । घान्ति और अनुशासन पर्वो में जो घर्म जौर नीतिपरक अश्ष है, 
वे भी भुगुओ की प्रेरणा के फल हैं। यह सत्य है कि मूल भारतसहिता के 
उम शुद्ध रूप का जिममें उसका आविर्भाव हिमवत्‌ पृष्ठ के बदरी वन में 
हुआ था, इस ममय ठोक-ठोक उद्धार करने का दावा कोई नहीं कर सकता, 
फिर भी सहखों वर्षों की जमी हुई काई को हटाकर जितना भी परिष्कार 
किया जा सके श्रेयस्त र हूँ । श्स दृष्टि से पूना के भारत चिन्तको का कार्य 
राष्ट्रीय मतउत्व पा है। महामते पुराणज्ञ डा० सुकथनकर इस कार्य में 
हसारे झर्वाचीन उप्रश्नवरा हुए । 





4. अंटारकर हंस्टीट्यूट की झुस्पन्निता साग १८, घू० १, ७६; 
नागरी प्रचारिणी पन्निका, माग, ४७ पृ० १०७-१६२।* 
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साहित्यिक महत्त्व 


महाभारत संस्कृत साहित्य का धुरधर ग्रन्थ है । उसका साहित्यिक तेज 
सर्वातिशायी है, 'एड्डा' और 'साम्राओ' के लिए प्रख्यात लेखक कारलाइल 
नें लिखा है कि वे इतनी महान्‌ कृतिया है कि उन्हें किचित्‌ स्वल्प कर देने 
पर शेक्सपियर, दाते और गेटे बन सकते है, यही बात हम महाभारत के 
लिए कह सकते है। भास, कालिदास, भाध, भारवि और श्रीहर्ष की साहि- 
त्यिक कृतियां महाभारत के ही अल्प विषयात्मक रूप हैं। यो भी महाभारत 
साहित्यिक शैलियो की खान हैं। उपाख्यान शैलो, गल्प शैली, दर्शन और 
अध्यात्मक निरूपण की सवादात्मक शैली, प्रश्नोत्तर शेली (युधिष्ठिर-अजगर 
और युधिष्ठिर-यज्ञ प्रदन, वनपर्व अ० १८०, ८१, अ० ३१३), केवल प्रश्ना- 
त्मक शेलो ( सभापर्व अ० ५, नारद प्रइव से राजधर्मानुशासन ), नीति 
ग्रन्थात्मक शैली (विदुरनीति, उद्योग० अ० ३३, ४०), स्तोत्र शेछो, ? सहस्र- 
नाम शेली--इस प्रकार वर्तमाव महाभारत में साहित्यिक पद्धति के अनेक 
बीज पाये जाते है । 
व्यास भौर राष्ट्र 
पर हमारे राष्ट्रीय अभ्युत्थान के लिए महाभारत का विशेष महत्त्व 
यह है कि वह प्राचीन भूगोल, समाजशास्त्र, शासन सम्बन्धी सस्था, नीति 
और धर्म के आदर्शो की खान हैँ । बेद व्यास जिस भारत राष्ट की उपा- 
सना करते थे, भविष्य का हिन्दू उसका स्वप्न देखेगा, उनका निम्नलिखित 
राष्ट्रगीत हमारे इतिहास का सनातन मंगलाचरण होगा--- 
अन्न ते कीतयिष्यासि च्ब॑ भारत भारतम्‌। 
प्रियमिन्द्रस्य देवस्थ मनोवेबस्वतस्थ च॑ 
१ जेसे महापुरुषस्तव (शान्ति अ० ३३८), कृष्णनाम स्तुति (झा० 
अ० १६१), मगवान्नाम निरुक्ति (शा० अ० ३०१) और झृष्ण- 
स्तवराज (शा० अ० ४७) । स्वोन्न और सहख्नासों का संग्रह 
इन्ही दो पर्वों में अधिक है जो संदेहजनक है । 
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प्ृथोस्तु राजन्धन्यन्यथ तथेक्ष्वाकोमहात्मन*' । 
ऋपषपभस्प तथलूस्य नुगस्य नृपतेस्तथा | 
कुशिफ्स्य च दुधप गाधेदय महात्मनः 
सोमफ़्स्थ च दुधप दिलीपस्य तथंव च। 
यन्येपा च महाराज क्षत्रियाणा बलीयसामस्‌ । 
सर्वपामंच राजेन्द्र प्रियं भारत भारतम्‌। 
बभाओ, है भारत, क_्षव में तुम्हे भारत देश का कीतिगान सुनाता हु । 
है भारत, जो उच्ददेव को प्रिय है, जो मनु, वेवस्वत, आदिराज पुथु, वैन्य 
और भहात्मा उदबाकु को प्यारा था, जो भारत 'ययाति, अम्बरीप, नहुप 
मृनफुन्द और भौशीनर थिवि को प्रिय था, ऋपभ, ऐल और नृग जिस 
भारत को प्यार करते थे, कौर जो भारत कुशिक, गाधि, मोमक, दिलीप 
र अनेफानेद बीर्यशारी क्षत्रियसम्राटो को प्यारा था, है नरेंद्र, उत्त दिव्य 
देश मी कीति कथा में तुम्हें सुनाऊगा । 


भसाप्मयतर आऔ० ० उर]७० ७, ९ सजय शतराष्ट से ऊह रह ह। 
|» शरापमंटा महाप्राज्ञ चर्मो लाउन्‍्य लट्ष्यत | 
अना सनमयाद्तथ ने सगादाल्त परस्परम्‌ । 


ने येनिदाध। पर्नत न कपिन चणऊ पथ | 


की 


सज्तदमम्तयी न स्थाचदे सजा न पालयेव॥ ( शा० अ० ६८ ) 
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#तं राष्ट्रमराजकम्‌ ॥ (वन० ३१३।८४ ) 

भराजक राष्ट्र मात्स्य न्याय का शिकार हो जाता है (शा० १९ 
१७)। व्यास ने राजा और क्षत्रिय की परिभाषा दी है। जो छोकरंजन 
करता है वही राजा है (शा० ५६११) जो क्षत्र से बचाता है वही क्षत्रिय 
( शा० २९।१३८ ) है। इन्ही आदर्शों को हमारे इतिहास के स्वर्णयुग 
में कालिदास ने दोहराया था ।” भीष्म ने युधिष्ठिर से कहा--राजा काल 
को बनाता है, या काल राजा को बनाता है, इसमें तुम कभी संशय मत 
करता । राजा ही कारू को बचाता है--- 

कालो वा कारण राज्ञो राजा बा कारकारणम्‌ । 

इति ते सशयो मा भूद्वाजा कारूस्य कारणम्‌ ॥ (शा० ६६१६ ) 


“जब राजा भरी प्रकार दडनीति का पालन करता है। तभी सतयुग आा 
जाता है। राजा का आसन राष्ट्र का कक्रुद्‌ हैं। राजा की उस आदर्श 
आसनन्‍्दी की रक्षा में रह कर प्रजा जिस धर्म का पालन करती है उसका 
एक चतुर्थ अश राजा को प्राप्त होता हैं। राजा को अपनी नीति में माली 
की तरह होना चाहिए, कोयला फूकने वाले आगारिक की तरह नही। 
एक फूलो की चाह मे वृक्षों को पोसता है, दूसरा अगारो के लिए पेड़ों को 
फक डालता है। राजा का शरोर प्रजाएं है । अपने आपको बचाने के लिए 
भी राजा को प्रजा की रक्षा करनो चाहिए। प्रजा का भी सर्वोत्तम शरीर 
राजा ही है। राजा को पुष्ट करके वे अपने आपको बढाती है । जो राष्ट्र 
की कामना करते हैं, उनको सबसे पहछे लछोक की रक्षा करनी चाहिए ।' 
व्यास ने पोडपराजीय पर्व से प्राचीन आर्य राजाओ के आदर्श का स्मरण 
दिलाया है। राम के राज्य में समय पर मेघ बरसते थे और सदा सुमिक्ष 
3. क्षतात्‌ किल न्नायत इत्युदग: क्षत्रस्य शब्दों भुवनेषु रूदृः । ( रघुवंश 
२। ७ई ) 
तथेव सो भदुन्‍्वर्थों राजा प्रकृति रंजनात्‌। ( रघु० 8।१२ ) 
अर्थात्‌ रघु प्रकृतिरंजन के कारण सच्चे अथों में राजा कहलाये। 
१६ 
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रहता था । दिलीप के राज्य में स्वाध्याय घोष, टंकार घोष और दान-संकल्प 
घोष, ये तीन दधब्द वराबर सुनाई पडते थे। सक्षेप में बेद व्यास के मत 
के अनुसार छोक का सारा जीवन राजघर्स के आश्रित है । राजघर्म विगड 
गया तो वेद, घर्म, वर्ण, आश्रम, त्याग, तप, विद्या, सव कुछ नष्ट हुआ सम- 
झना चाहिए । ( शान्ति पर्व ६३ ॥ २८, २९ )-- 

भज्जेत्‌ त्यी दडनीतो हतायां सब धर्माः भ्रक्षयेयुविवृद्धाः । 

सर्वे धर्माइचाश्रमा्णां हताः स्थु' क्षात्रे त्यक्ते राजधर्मे पुराणे ॥ 

सर्च त्यागा राजध्मषु दृष्टाः सर्वा. दीक्षा राजधर्मपु युक्ताः । 

सर्वा विद्या राजधसंघु चोक्ता. सर्वे छोका राजधमे प्रविष्टा' ॥ 
व्यास जी उस राजनीतिक नेता का अधिकार नही मानते, जो स्वयं किसान 
का जीवन व्यीत न करता हो--- 

न न. स समिति गच्छेद्‌ यश्व नो निवपेत्कृषिस्‌ । 
( उद्योगपर्व ३६१३१ ) 
वह हमारो समिति का सदस्य नही वन सकता जो स्वयं कृषि नही करता ।* 
जो खेतिहर किसान नही है, वह नेता धोखे की ट्ट्टी हैं; जो स्वयं हल की 
मुठिया नहों पकडता वह कैसा नेता, किसका नेता ? किसानों के देश के 
राजनीतिक जीवन की यही एक कसौटी हो सकती थी। उसे ही कई 
सहस्त्र वर्ष पूर्व व्यास जी ने छोक धर्म के निचोड की तरह पहचान लिया 
और इतने सरल छब्दो में कह डाछा । यहा व्यास जी भारत के शाइवत 
किसान की भाषा में बोल उठे है--./जो स्वय घरती न जोते वह हमारी 
संसद्‌ में बैठने योग्य नही ।! 
व्यास और धर्म 


व्यास ने जो धर्स का स्वरूप रकखा है वह उनका सबसे महान्‌ 
ऋषित्व या दर्शन हैं । वे धर्मं को स्वर्ग प्राप्ति कराने वाले थोये कर्मो का 
जेंजाल नही मानते । उन्होने अपने ध्यान से धर्म की एक नई परिभाषा, 
एक, नये स्वरूप का अनुभव किया--- 


महर्षि व्यास २४४ 


नसो घर्माय सहते धर्मो धारयति प्रजा: ( उद्योग० १३७९ )। 
व्यक्ति को, राष्ट्र को, जीवन को, सस्थाओं को, छोक और परलकोक सबको 
घारण करने वाले जो शाइवत सर्वोपरि नियम है, वे धर्म है । 
धारणाद्र्म इत्याहुधमों धारयते प्रजा: । 
यत्स्याद्धारणसथुक्तं स धर्म इत्युदाह्तः ॥ 
धर्म स्वर्ग से भी महान्‌ है। छोकस्थिति का सनातन बीज धर्म है । 
इस दृष्टि से देखने पर धर्म गंगा के ओजस्वी प्रवाह की तरह जीवन के 
सुविस्तृत क्षेत्र को सिचित और पवित्र करने वाला अमृत बन जाता है। 
राजाओ की जय और पराजय भाने-जाने वाली चीजें है। जीवन में सुख 
और दुःख भी सदा एक से नही रहते । पर सम्पत्ति और विपत्ति मे भी 
जो वस्तु एकसी बनी रहती है, वह धर्म है। व्यास ने महाभारत सहिता 
लिखने के बाद उसके अस्त में अपने दृष्टिकोण और उद्देश्य का निचोड़ 
चार इलोको मे दिया है, जिसे भारतसावित्री कहते है। उसका अन्तिम 
इलोक यह है--- 
न जातु कामान्न भयाज्ञ छोमादू। 
घर्म त्यजेज्जीवितस्यापि हेती. ॥ 
नित्यो धमः सुखदुःखे त्वनित्ये। 
जोीचो नित्यो हेतुरस्थ त्वनित्यः ॥ 
अर्थात्‌ काम से, भय से, लोभ से, यहा तक कि प्राणो के लिए भी धर्म को 
छोडना ठीक नही, क्योकि धर्म नित्य है, सुख और दुःख क्षणिक है | इसी 
तरह जीव भी नित्य है, जन्म और मृत्यु अनित्य है। मैं भुजा उठाकर 
कह रहा हूँ, पर कोई मेरी बात सुननेवाला ही नही है । धर्म से ही धन 
और काम मिलते है, उस घर्म का आश्रय क्यो नही छेते । ये भारत 
सावित्री भे व्यास के साक्षात्‌ वचन हैं। 
यदि घ॒र्म जीवन को धारण करनेवाला है और धर्म अच्छी चोज है, तो 
जीवन भी मूल्यवान्‌ होना चाहिए । व्यास के धर्म मे जीवन रोने-घोने या 
माया समझकर खोने की चीज नहीं । उनकी दृष्टि में यह लोक कर्मभूमि 
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है, परछोक फलभूमि होगा । देवदूत ने मुदूगल से कहा-- 
कर्ममूमिरियं बह्ान्‌ फलमूमि रसों सता । 

( वन० २६१३५ ) 
चन में पाडवों के पास जाकर स्वयं व्यास ने यह मत रबखा था। वें इस 
होक में कर्मवाद को मानते है। उसके साथ देववाद को भी मानते है और 
दोनो के ऊपर अध्यात्म ब्रह्म या मात्मतत्त्व में विश्वास रखते है । उन्होने 
जो दार्शनिक मत रबखा है, उसमें मनुष्य सबके केन्द्र में हैं। व्यास का यह 
इलोक स्वर्ण के अक्षरों में ठाकने योग्य है--- 

गुह्या नकह्य तदिद अवीमि 
न हि माजुपात्‌ श्रेष्टतरं हि किंचित्‌ ॥ 
( शान्ति० १८०१२ ) 


अर्थात्‌ यह रहस्य ज्ञान तुमको बताता हु--मनुष्य से श्रेष्ठ अन्य कुछ नहीं 
है। व्यास का यह मानव-केन्द्रिक ( मैन ऐंट दि सेन्टर आधब यूनिवर्स ) मत 
हमारे अर्वाचीन ज्ञान-विज्ञान और सामाजिक अध्ययन में भी सर्वत्र व्याप्त 
होता जा रहा है । 

व्यास की परिभाषा के अनुसार कर्म मनुष्य की विशेपता है । 

प्रकाशछक्षणा देवा सनुष्याः कमछक्षणा | 
( अश्व० ४३॥२० ) 
कर्म करने से जो प्रकाश जीवन में जाता है उसी से मनुष्य देव बन जाता 
हैं। आत्मानिमान के साथ मनुष्य शरीर रखने से ही सारे छाभ प्राप्त होते 
है । 
पाणिवाद 

व्यास ने मानवी पुरुषार्थ की श्रेष्ठता का उत्पादन करते हुए इन्द्र के 
मुख से पाणिवाद का व्याख्या कराया है। जिनके प।स हाथ है,वे वया नही 
कर सकते ? जिनके हाथ है, वे ही सिद्धार्थ है। जिनके हाथ है, उत्की मैं 
सबसे अधिक सराहना करता हू । जैसे तुम घन चाहा करते हो, वैसे मै 
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तो पाच अंगुलियोवाले हाथ चाहता हूं। पाणिलाभ से बढकर और कोई 
लाभ नही है ।" जैसा कर्म किया जाता है वैसा ही छाभ मिलता है, यही 
शास्त्रों का निचोड है -- 

यथा कर्म तथा छाभ इति शास्त्रनिदुशनस्‌ । 

( शाति० २७९ । २० ) 
किन्तु घनागम धर्म से होता चाहिए। व्यास जी के मन में धर्म का ऊंचा 
स्थान है, उसके अनुसार न केवल अर्थ वरन्‌ काम और मोक्ष भी धर्म पर 
आश्रित है और यह राज्य भी धर्ममूलक है--- 

व्यास जी ने तगद धर्म पर बल दिया हैँ । वे कहते है--मनुष्य लोक 
में ही जो कल्याण है उसे मैं अच्छा मानता हूं ( मनुष्य लोकेयच्छु यः पर 
मनन्‍्ये युधिष्ठिर, वनपर्व १७३ । ८८ )॥ व्यास जी की दृष्टि में वह व्यक्ति 
अधूरा हैं जो लोक से दूर रहता है। 'जो मनुष्य स्वयं अपनी आखो से लोक 
का ज्ञान प्राप्त करता है, वही सब कुछ जान सकता है--- 
प्रत्यक्षद्शी छोकानां स्वेदृ्शी भवेज्नरः । 
(उद्योगपर्व ४३३६) 
्रिवर्गोयं धमंसूल॑ नरेन्द्र राज्य चेदृ धममूल चद॒न्ति । 

( वन्र० ४।४ ) 
व्यास की दृष्टि में छोक संग्रह और लोक धर्म बहुत मृल्यवान्‌ पदा्थ 
है। आजगर मुनि को लोक धर्म विधानवित्‌” अर्थात्‌ लोक धर्म के सिद्धान्त 
ओऔर संगठन का वेत्ता (शा० १७९। ६ ) कहा गया है। जो व्यक्ति लछोक- 
पक्ष का इतना समर्थक हो उसे गहस्थ धर्म का प्रशंसक होना ही चाहिए। 





१, अहो सिद्धार्थता तेपां थेषां सन्‍्तीह पाणय । 
अतीच सुपृहये तेषां येषां सन्‍्तोह पाणयः ॥ 
पाणिसद्सय: स्पृहास्माकं यथा तच घनस्य चै। 
न पाणिलासद्धिको लाभ. कइचन विद्यते 0 

( शान्तिपर्व १८०११, १२ ) 
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व्यास के अनुसार धर्म के द्वारा प्रवृत्त गृहस्थ आश्रम सब आश्रमो में तेजस्वी 
€ ः आ, धृ 
साग है, वह पवित्र धर्म है जिसकी उपासना करनी चाहिए । 


व्यास और अध्यात्म 
लोक, गाहंस्थ्य और मनुष्य के लिए जिस महापुरुप के मन मे श्रद्धा है, 
जिसका दृष्टिकोण इस विपयो में इतना मंजा हुआ है, उसका अध्यात्मशास्त्र 
भी तदनुकूल ही मानव को साथ लेकर चलता है। मनुष्य पंचेन्द्रियो से युक्त 
प्राणी है। इंद्रिया ही मानव को देव या असुर बना देती है। व्यास के अध्या- 
त्मशास्त्र का सार इन्द्रियो का निग्रह है-- 
आत्मनस्तु क्रियोपायो नान्यत्रेन्द्रिय निम्रहात्‌ । 
( उद्योग० ६९१७ ) 
इन्द्रियो को रोकने के सिवाय आत्मा की उन्नति का दूसरा उपाय नही 
है। विषयो की ओर जाती हुई इन्द्रियो को वक्ष में रखने से अध्यात्मारिति 
प्रकाशित हो उठती है। जिस प्रकार इंघन के जलने से अग्ति चमक उठती 
है, उसी प्रकार इन्द्रियनिरोध से महानात्मा प्रकाशित होता है। डसने के भाव 
से सर्प जाने जाते हैं, दम्भभाव से असुर, दानभाव से देव और दमभाव से 
महषि पहचाने जाते है (आइव० अ० २१)। वेदज्ञान का रहस्य सत्य भाषण 
में है। सत्य का उपनिषद्‌ इच्ध्रियदमन है, और दम का फल मोक्ष है--- 
वेदस्योपनिषत्सत्यं सत्यस्योपनिषददस, । 
दुमस्योपनिषन्मोक्ष एतत्सर्वानचुशासनम्‌ ॥ 
( शा० २९९१३ ) 
आत्मनिरोध के हारा जो व्यवित जीवन में अपना मार्ग विषयो से भरे 
हुए जंगल में स्वय निश्चित करता है, वह अपना ज्ञान औरो पर नही बघा- 
रता, बल्कि अपने आचार से औरो को उपदेश देता है। बोध्य ऋषि की 
कही हुई पुरातन गाथाओ को उद्धत करके व्यास ने यही कहा है--- 
१. सर्वाश्रमपदेष्याहुर्गाहस्थ्यं दीप्तनिणेयस्‌ । 
पावन पुरुषव्याप्र थं घस पयुपासते ॥ 
( ज्ञा० ६६३५ ) 


महर्षि व्यास २४७ 


उपदेशेन वर्तामि नानुशास्मीह कंचन | ( शा० १७८।६ ) 
मैं अपनी करनो से सिखाता हूं, कथनी से नही। वेदव्यास ऋजुभाव के मानने- 
वाले हैं। ऋजुभाव की उपासना ब्रह्मपद की प्राप्ति है. कुटिलता मृत्यु का 
पद है । इतना ही ज्ञान का सार है, और सब झूठी बकवाद है।' 


कालघर्म 


वेदव्यास के आध्यात्मिक दर्शन मे कारूघर्म का बडा स्थान है। उनको 
आखो ने समंत पचक में हुए कुरु पाडवों के दारुण नाश को देखा | वड़े 
कुशाग्न बुद्धि और कल्याणाभिनिवेशी व्यक्ति इच्छा रहते हुए भी उस क्षय 
को नही रोक सके। यह कालूचक्र की ही महिमा है। कर्म के साथ मिलकर 
काल ही संसार में बहुत तरह के उलटफेर करता है (शा० २१श१३ ) । 
काल के पर्यायघर्म के सामने सब अतित्य ठहरता है, कभी एक की बारी, 
कभी दूसरे की । महाभारत के अन्त में जो व्यक्ति स्त्रीपर्व को देखे, वह 
इसके सिवाय और क्या कह सकता है--- 
न च देव कृतो साग:ः शक्‍यों भतेन केनचित्‌। 
घटथ्तापि चिरं काल नियन्तुसिति से मतिः ॥ 
कोई प्राणी कितनी भी कोशिश करे, देव के रास्ते को नही रोक सकता। 
यह देव या उत्कट काल विश्व का नित्य विधान है । इसी का नामान्तर 
सनातन ब्रह्म है। वेदव्यास मानव जीवन की घटनाओ की ऊहापोह करते 
हुए उनके अन्तिम कारण की खोज में यही विश्राम लेते है। यह सच है कि 
मनुष्य विधाता के द्वारा निश्चित संसार के विधान को चदल नही सकता, 
पर इतना अवश्य कर सकता है कि उस सर्वोपरि शक्ति के रहस्थों का 
साक्षात्कार करके जोवन में ऋजुभाव को अपना ले। वह यह भी कर 
सकता है कि इन्द्रियो के निरोध और आत्मचितन से आत्म-जोति को इसी 





6, जी. 
१. सब जिह्मं रत्युपदुमाजवबं अह्मण: पदम | 
एतवानू्‌ ज्ञानचिषयः कि प्रलापः करिप्यति।॥। 
( आइव० ११॥४ ) 
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शरीर मे प्राप्त कर ले। यह द्वारीर मूंज-घास है, आत्मा उसके भीतर की 
, सींक हैं। जिस प्रकार मूंज से इपीका निकाली जाती है, वैसे हो योगवेत्ता 
शरीर में आत्मा का साक्षात्कार करते हैं। ( आश्वमेघ० १६२२, २३ ) 

व्यास की आज्ञा है कि जय नामक इतिहास सबको सुनना चाहिए। यह 
घुरंघर ग्रन्य भारतीय चरित और ज्ञान को पूर्णतम वर्णपट्टिका है । इसके 
निर्माता की प्रज्ञा सुर्यरश्मियो की तरह विराट है। सारा भारत राष्ट्र महा- 
मुनि वेदव्यास के लिए अपनी श्रद्धाजलि अपित करता हैं। हम भी हिमारूय 
के शिलाप्रस्थ पर विराजमान बदरिकाश्रम के पुराण मुनि को प्रणाम करते 
है, जिनके पृथु नेत्ो में हमारे ज्ञान का सारा आलोक समा गया था, जिनका 
शालस्कन्ध के समान उन्नत मेरुदड राष्ट्रीय मेरुदंड का प्रतीक था, जिनके 
चन्दनोक्षित कृष्णशरीर में हमारे शुभ आदर्श मानो राशिभूत होकर मू्तिवानू 
हो उठे थे । 


व्यास का मानवीय दृष्टिकोण 


भारत के सांस्कृतिक दृष्टिकोण में इहलोक और मानवीय जीवन का 
उसी प्रकार महत्त्व है जिस प्रकार परछोक और देवों का। वेदव्यास ने इस 
सम्बन्ध में भारतीय मत का निचोड इस प्रकार कहा हैं -- 

मनुष्यलोके यच्छेयः पर मन्ये युधिष्टिर। ( वनपर्व १७३।१७७ ) 

“इस मनुष्य लोक या जीवन में जो कल्याण है, उसे ही हम श्रेष्ठ या 
अच्छा समझते है ।” 

इससे भी बढ़कर व्यास की वह उक्ति हैँ जिसमे उन्होने मानव केन्द्रिक. 
मत का प्रतिपादन किया है--- 

नहि शप्तः प्रतिशपामि किंचिद्‌ , दस द्वारं ह्म्हतस्येह वेद्स । 

गुद्या ब्रह्म तदिदं त्रवीसि, न ह माजुषाच्छेष्टतर हि किद्लत्‌ ॥ 

( शातिपर्व २७०६।१२० ) 

“कोई मुझ पर रोप करे, में उस पर रोष नही करता | सब प्रकार 
अपने आप को वश में रखना यही अमृत जीवन का द्वार है । यह अत्यन्त 
रहस्यमय ज्ञान तुमसे कहता हूँ कि मनुष्य से बढ़कर और कुछ नही हैँ ।” 

गाधी जो के शब्दों मे-““मैन इज दी सुप्रीम कन्सीडरेशन ।” 


अर्थात्‌ संसार में जितने प्रयत्न, योजनाएँ और आकांच्षाएं है, सब का 
मध्यवर्ती बिन्दु मानव है, सब कुछ तभी सत्य हैं जब वह मानव के लिये 
हितकारी है । यही सबसे प्रमुख जीवन का सत्य है कि यहां देवो से भी 
वढकर मनुष्य हैं, मनुष्य से श्रेंछ और कुछ नहो है । 

मानवीय जीवन में ज्ञान और कर्म दोनों का समन्वय है। उसकी 
पूर्णता के लिये इस लोक की समृद्धि उसी प्रकार आवश्यक है जिस प्रकार 
अध्यात्म-भावों की साधता मौर सिद्धि । 


२०० भारत-साविन्नी [ परिशिष्ट 


इस जीवन के दो बडे खब्में और हैं--एक वार्ता या अर्थशास्त्र 
और दूसरा राजशास्त्र या दण्डनोति । नीति में स्वोकार किया गया है-- 

सर्वारम्मा. तण्डुलप्रस्थमूलाः । 

“जितने उद्योग है सव की जड में पाव भर चावल का बल है ।” 
इससे वढकर स्पष्ट और मुहफट आर्थिक जीवन की ओर स्वीकृति क्या हो 
सकती है ? वेदव्यास ने अपनी उसी उदार वाणी से कहा-- 

चार्तामूलो छाय॑ छोकस्तया थे धायते सदा। 
तत्सव॑ चतंते सम्यग्‌ , यदा रक्षति सूमिपः ॥ 
( शान्तिपर्व ६७३५ ) 

इस लोक के जीवन का ठाठ अथंशास्त्र की नीव पर खडा है और 
वही सदा इसे चालू रखता है। वह अर्थशास्त्र तभी ठोक चलता है जब 
राज्य-व्यवस्था ठीक हो । 


जो राज्य की अभिल्‍छापा करते है, उवका भो लोक की रक्षा के अति- 
रिक्त और कोई दूसरा धर्म नही है। जिस राष्ट्र में राज्य व्यवस्था नही, 
उसे मरा हुआ समझो । 
पृथ्वी में दण्डघारी राजा न हो, तो जल में मछलियो को तरह वलवान्‌ 
निर्वलो को खा डाछे। ये प्रजाएं पाथिव ब्रह्म का रूप है। प्रजाए ही 
राजा की अप्रतिम देह है -- 
प्रजाश्व राज्पो5प्रतिम शरीरम्‌ । 
इन प्रजाओ की रक्षा करने की प्रतिज्ञा करके ही राजा राज्य की 
वागडोर संभालता । प्रजाओं ने राजाओ से प्रतिजा कराई-- 
प्रतिज्ञां चाघिरोहस्तच, सनसा कमणा गिरा। 
पालयिष्याम्यहं भोम॑ ब्रह्म इत्येव चासकृत ॥ 
( शान्तिपर्व ५८।११४ ) 
“मन, कर्म, वचन से प्रतिज्ञा करो कि मैं भौम ब्रह्म ( पृथ्वी से 
सम्बन्धित प्रजारपी ब्रह्म ) का सर्वया पालन करूंगा ।” प्रजा और राष्ट्र 


व्यास का सानवीय दृष्टिकोण श्ण्प्‌ 


के लिये 'भौम ब्रह्म यह अत्यन्त मौलिक विशेषण वेदव्यास की राजभाषा 
में प्रयुकत हुआ है। वस्तुत. दण्डत्तीति का सम्यक परिपालन हो सत- 
युग है--- 
). चतंते 
दण्डनीत्या यदा राजा सम्यक्‌ कात्स्यन बतंते। 
तदा छृतयुरं नाम काऊः श्रेष्ठ: प्रवतंते ॥ 


( शान्तिपर्व ६६॥७ ) 


“घर्मनिष्ठ न्याययुकत प्रजापालन ही कृतयुग है ।”” व्यास का यह वाक्य 
उतना हो महत्वपूर्ण है जितनी कालिदास की यह उक्ति कि घन-घान्य से 
भरा-पूरा राज्य स्वर्ग है---ऋछद्ध हि राज्यं पदमैन्द्रमाहु.।” दोनो के मूल 
में स्पष्ट ही मानवीय दृष्टिकोण और ऐहलौकिक जीवन की हितकामना है । 
राजा ही समय को बनाता है--राजा कारूस्य कारणम्‌ ( शास्तिपर्द 
६६७ ) । यह वाक्य राज्य शक्ति को दुर्धर्प सत्ता की ओर हमारा ध्यान 
खीचता हैं। राजा के हारा जो जन-कल्याण सम्भव है वह अन्य किसी प्रकार 
सम्भव नही । जितने घर्म या जन-जीवन के सूत्र है, सबका अन्तर्यामी 
सूत्र राजधर्म है-- 

सर्व धर्मा; राजधर्सें निविष्टा,, सब पदा हस्तिपदे निविष्टा । 

हाथी के पाच में सबका पात्र हैं। ऐसे ही राजधर्म में सब धर्मों का 
अन्तर्भाव है । राजव्यवस्था ढीछी पडती है तो धर्म-कर्म सब डूब जाते है, 
जाति के ज्ञान और सास्क्ृतिक आदर्शो की मर्यादाएं सब अस्त-व्यस्त हो 
जाती है--- 

सज्जेत्‌ न्रयी दुंडनीतो हतायां, सब धर्माः प्रक्षयेयुविद्वद्धा । 

सच ध्ाश्राश्नसार्णा हता. स्युः, क्षात्रे त्यक्ते राजधम पुराणे ॥ 

( शान्तिपर्व ६३१२७ ) 
त्याग और संन्यास के समस्त धर्म, सव प्रकार के जीवनब्रत, सेवा- 
दीक्षाएं, सव विद्याएं और रमस्त छोक राजधर्म में पिरोए हुए है-- 

सब त्यागा राजघसंपु दृष्टाए, सर्वा दीक्षा राजधर्मेपु युक्ता:। 
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सर्वा विद्या राजधर्मेषु चोक्ता, स्व॑ लोका राजधमम प्रविष्टाः ॥ 
( शान्तिपर्व ६९६२६ ) 
इस प्रकार ऐहलोकिक राजधर्म का गौरव भारतीय सस्क्वति के मान- 
वीय दृष्टिकोण का आधार मूल अंग हैं। इस लोक के जीवन का अन्य 
आधार गृहस्थ आश्रम सब आश्रमो से श्रेष्ठ है और सबका प्रतिपालन 
करने वाला है--यह मानव धर्मशास्त्र का दृष्टिकोण हैं। वेद व्यास ने भी 
मनु के सुर में सुर मिलाते हुए गृहस्थ-आश्रमो को प्रशसा की है-- 
सर्वाश्रमपदेउप्याह गाहंस्थ्यं दीप्रनिणयम्‌ । 
पावन पुरुषव्याप्र थ धर्म पयुपासते ॥ 
( शान्तिपर्व ६६।३५ ) 
सव आश्रमो में गृहस्थ आश्रम का कर्म और संकल्प सबसे अधिक 
सशक्त और प्रकाशित है । सब लोग उसी पावन गृहस्थ धर्म की उपासना 
करते हैं। यहा गृहस्थ आश्रम को समाज के लिये पावन कहकर व्यास ने 
उसे जो महतो श्रद्धाजलि अधित को हैं वह अभूतपूर्व है। इसी वुद्धि से 
वसिष्ठ सदुश ऋषियो ने गृहस्थ धर्म की साधना की थी, इसी प्रज्ञा से जनक 
सदृश राजपियो ने गृहस्थो के मार्ग का जीवन पर्यन्त निर्वाह किया और 
उसे अपने प्रातिभ ज्ञान एव औपनिपद अनुभव से अधिक तेजस्वी बनाया । 
वस्तुत. इन्द्रियनिग्रह, क्या गृहस्थ और क्या विरकत सभी का महान्‌ कल्याण 
करनेवाल मार्ग है-- 
आत्मनस्तु क्रियोपायो नान्यत्रेन्द्रिय निग्नहात्‌ । 
( उद्योग० ६६११७ ) 
इन्द्रिय निग्रह को छोड दें, तो आत्मा को ऊचा उठाने के लिए अन्य 
कौन सा उपाय हमारे पास रह जाता है ? 
भारत के मानवीय दृष्टिकोण में शारीरिक श्रम की महिमा भी सर्वो- 
परि है। कहा है-- 
उद्चच्छेदेव न ग्लायेदू उद्यमी झोंव पौरुपम्‌ । 
( मातंग ऋषि का वाक्य ) 
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सदा उद्यम करना चाहिए, कभी निराज्षा को मन में न् आने देना 
चाहिए। उद्यम ही पुरुष का पुरुषत्व है। जो कर्म करते है, उन्ही को 
जीवन में जय मिलती है-- 

रूत॑ में दक्षिणे हस्ते, जयो मे सच्य आहितः ॥ 

“मेरे दाहिने हाथ में कर्म है, तो बाएं हाथ मे जय रखी हुई है ।” 

कर्म का ही दूसरा नाम पाणिवाद हैं। आर्थात्‌ देव के दिए हुए दस 
अंगुलियोंवाले हाथों से रगड़कर श्रम करना। इस खेतिहर देश के लिवा- 
सियों के लिये व्यास मे बहुत सोच-समझकर, पाणिवाद का संदेश दिया था। 
जिसके पास हाथ है, उन्ही की में सराहना करता हूं | तुम भले ही घन 
की ओर ताका करो, में तो इन हाथो की ओर देखता हूं । क्‍या पाणि- 
लाभ से भी बढ़कर और कोई लाभ है ? 

देव के दिए हुए दस अंगुलियोवाले हाथ ही अरवाचीन मानव की गर्व- 
थोग्य पूंजी है। श्रम से जीवन को प्रतिष्ठित बनाने वाले व्यक्ति का दृष्टि- 
कोण बदल जाता है। वह अपने किए हुए कर्म का ही फल चाहता है, 
कर्म की योग्यता द्वारा ही उपाजित फल का भोग चाहता है, भिक्षाया 
दूसरे की कृपा को वह अपमान समझता है। 

सत्यात्मक बेद का ज्ञान इतना ही हैं कि जो छाभ हमे हो वह स्वाभि- 
मान के साथ हो, अप्रतिष्ठा के मार्ग से हम किसी वस्तु की चाह न करें। 
शिखमंगों का भार्ग या लुटेरों का मार्ग स्वाभिमानी व्यवित कभी पसन्द 
नही करते, चाहे उससे कितना ही छाभ क्यो न हो । 

“श्रम से अजित लास” यह दृष्टिकोण कितना अर्वाचीव और सीधा 
सच्चा है । ययाति जब स्वर्ग के द्वार पर पहुंचे तो देवो ने पूछा---“आपको 
किस लोक में ले चलें ?” यथाति ने मानवीय सतुलन रखते हुए कहा--- 

अहं तु नाभिगृहणामि, यकृत न मया घुरा । 
( मत्स्यपुराण ४२२६ ) 

“मे किसी भी वस्तु को नही चाहता जिसके लिये मैने पहले कर्म न 
किया हो'”। “यथा कर्म तथा लाभ” का नितान्‍्त मानवीय सिद्धान्त यही है । 
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भारतवर्ष के जिन महापुरुषो का मानव जाति के विचारो पर स्थायी 
प्रभाव पडा है, उनमें श्रीकृष्ण का स्थान प्रमुख है। आज से लगभग पाच 
सहस्न वर्ष पूर्व एक ही समय में दो ऐसे व्यक्तियो का जन्म हुआ, जिनके 
उदात्त मस्तिष्क की छाप हमारे राष्ट्रीय जीवन पर बहुत गहरी पडी है । 
संयोग से उन दोनो का नाम कृष्ण था। समकालीन इतिहास लेखक ने 
दोनो में भेद करने के लिए एक को “हंपायन कृष्ण” कहा है, जिन्हें आज 
सारा देश महषि वेदव्यास के नाम से जानता है, और जिनके मस्तिष्क की 
अप्रतिहत प्रतिभा से आज तक हमारे धामिक जीवन और विद्वासो का प्रत्येक 
अंग प्रभावित है । दूसरे देवकी पुत्र वासुदेव कृष्ण थे, जिन्हें हम अब केवल 
कृष्ण” के नाम से पुकारते हैं। कृष्ण की बार छोलाओ के मनोरम 
आख्यान, उनके गीताशास्त्र के महान्‌ उपदेश तथा महाभारत के युद्ध मे उनके 
विविध आर्योच्ित कर्मों की कथाएं आज घर-घर में प्रचलित है । असख्य 
मनुष्यो का जीवन आज कृष्ण के आदर्श से प्रभावित होता हैं। वस्तुत 
हमारे साहित्य का एक बडा भाग कृष्णचरित्र से अनुप्राणित हुआ है। कृष्ण 
के जीवन की घटनाएं कंवल अतीत इतिहास के जिज्ञासुओ के कुतुहलू का 
विषय नही है, वरन्‌ वे धामिक जीवन की गतिविधि को नियत्रित करने 
के लिए आज भी भारतीय आकाश में चमकते हुए आकाश दीप की तरह 
सुशोभित और जीवित हैं । 


जन्म और बालजीवन 
अष्टमी, बुधवार, रोहिणी, इस प्रकार के तिथि वार नक्षत्र योग में 
आधी रातके समय अपने मामा औग्रसेनि कस के वन्दीगृह में कृष्ण का जन्म 
हुआ | इसी एक वात से उस काल के राजनीतिक चक्र का आभास मिल 
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जाता है। जिस व्यक्षित के जन्म के भय से ही उसके माता-पिता की स्वतं- 
त्रता छीन ली गई थी, क्या आइचय यदि उसके जीवन का अधिकाश समय 
देश के राजनीतिक काटो को साफ करने और प्रजा को अत्याचार और 
उत्पीडन से मुक्त करने में व्यतीत हुआ हो। उस काल के जो भी उच्छ खल, 
लोकपीडक सत्ताधारी थे, उच्च सबसे ही एक-एक करके कृष्ण की टवक्‍कर 
हुईं। जिस महापुरुष ने योग-समाधि के आदर्श को लेकर ब्राह्मी स्थिति 
प्राप्त करने का उपदेश दिया हो, जिसका अपना जीवन अविचल ज्ञान- 
निष्ठा का सर्वोत्तम उदाहरण हो, उसके ही जीवन मे कसनिपात से लेकर 
यादवो के विनाश तक की कथा अत्यन्त करुण कहानी के रूप में पिरोयी 
हुई है । 

कृष्ण का बालजीवन तो एक काव्य ही है। जन्म से लेकर, अथवा 
उससे पूर्व ही, उनके संबंध के अतिमानवी चरित्रों का क्रम आरम्भ हो गया 
था। उनके वुन्दावन छोडकर मथुरा आने के समय तक ये बाल छीलाएं 
आकाश मे एकत्र होने वाली सुन्दर सुखद मेघमालाओ की भाति नाना वर्ण 
और रूपो में संचित होती रही | बिना कहे ही उन्हें हम जानते है। हमारे 
देश के बालवर्ग के लिए तो उन कथाओ की रसमय सामग्री अत्यंत प्रिय 
वस्तु हैं। यमुना नदी और उसके समीप के पीलु के विटपो पर रूहलहाती 
हुई लताओं के कुंजों मे कृष्ण के बार चरित्रो की श्रतिध्वनि आज भी 
जीवित काव्य कथाएं हैं। यही पर उन्होने उस मल्ल-विद्या का अभ्यास 
किया, जिसके कारण आगे चलकर मुष्टिक और चाण्र जैसे पहलवान पछाड़े 
गए। यमुना के कछारो से ही उस संगीत और नृत्य का जन्म हुआ, जो 
हमारी सस्क्ृति की एक प्रिय वस्तु है। यही गोवंश की वृद्धि और प्रति- 
पालन के वे प्रयत्न किए गए, जिनका पुनरुद्धार हमारे कृपिप्रधान देश के 
लिए आज भी प्राप्तव्य आदर्श के रूप में हमारे सामने है | 


राजनितिक चरित्र 
इन रमणीय वालचरित्रो की सुखदायी भूमिका तैयार करने के वाद 
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कृष्ण ने एक दूसरे ही प्रकार के जगत्‌ में प्रवेश किया । उनका वृन्दावन 
छोडकर मथुरा में आना उस जगत्‌ का देहली द्वार है। यहा जीवन के 
कठोर सत्य उनकी प्रतीक्षा कर रहे थे | उनके हारा सबसे पहला परिवर्तन 
श्रसेन जनपद की राजनीति में हुआ | उग्रसेन के पुत्र छोकपीड़क कस्त को 
राज्यच्युत करके क्ृष्ण ने उग्रसेन को सिंहासन पर प्रतिष्ठित किया । इस 
समय वे और उनके बडे भाई बलराम दोनो किशोरावस्था में पदार्पण कर 
चुके थे यमुना के तट पर प्रकृति के विश्वविद्यालय में स्वच्छन्द वायु और 
आकाश के साथ मिलकर ग्वाल-बालो के बीच में उन्होने जीवन की बडी 
तैयारी कर लछी थी, परन्तु मस्तिष्क की साधना का अवसर अभी तक 
उन्हें नही मिल सका था। इस कमी का पूरी करने के लिए वे सान्दीपिनि 
मुनि के गुरुकुल में प्रविष्ट हुए । कुल पुरोहित गर्गाचार्य और अवन्ती के 
विद्याचार्य सान्दीपिनि इन दो नामो का भगवान्‌ कृष्ण के साथ बडा मधुर 
सम्बन्ध है । अवश्य हो गीता के प्रवक्ता को अपने ज्ञान का प्रथम बीज 
आप ज्ञान परम्परा की रक्षा करने वाले तपस्वी ब्राह्मणो से प्राप्त हुआ था । 

जैसे ही सान्दीपिनि मुनि ने विद्या समाप्त करके कृष्ण को 'सत्यं वद 
घमम चर” वाला अपना अन्तिम उपदेश देकर बिदा किया, वेसे ही परि« 
स्थिति ने उसका सबंध हस्तिनापुर की राजनोति से मिला दिया। वसुदेव 
और उम्रसेन कृष्ण-बलदेव को लेकर कुरुक्षेत्र स्नान के लिए गए हुए थे । 
वही कुन्ती भी पाडवो के साथ आई थी। बस यही कृष्ण और पाडवो के 
बीच उस घनिष्ठ सवध का सुत्रपात हुआ, जिसके कारण आज तक हम 
योगेश्वर कृष्ण और घनुर्धर पार्थ का एक साथ स्मरण करते हैं। कसबध 
के समय ही क्ृष्ण अपनी राजनीतिक प्रवृत्ति का परिचय दे चुके थे । 
हस्तिनापुर की राजनीति के साथ सपर्क होने के बाद उस प्रवृत्ति को और 
भी उत्तेजना मिली । उन्होने यह अनुभव किया कि इस समय देश में एक 
बडा प्रवल सगठन उन राजाओ का है, जो भारतीय राजनीति की प्राचीन 
छोकपक्षीय परम्पराओ के विरुद्ध निरंकुश होकर राजशबित का प्रयोग 
करते है और जिनके कारण प्रज्ञा में क्षोम और कष्ट हैं। क्रष्ण का बाल- 
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जीवन लोक की गोद में पछा था | वे स्वयं यादव जाति की अन्चक वृष्णि 
शाखा के, जो एक गणराज्य ( रिपब्लिक ) था, सदस्य थे । इसी कारण 
उनकी सहानुभूति स्व्रमावत्त: छोक के साथ थी । जैसे-जैसे कारण उपस्थित 
होते गए, एक-एक अत्याचारी शासक से उनका संघर्ष हुआ । मगघ की 
राजधानी गिरिब्रज मे बलो जरासघ का वध कराकर उन्होंने उसके पुत्र 
जरासंधि सहदेव का अभिषेक किया । महाभारतकार ने लिखा हैं कि उस 
समय पृथ्वी पर जरासंघ का आतंक था, केवल अन्धक-वृष्णि और क्रुरुबंशी 
क्षत्रियों ने उसकी अधीनता स्वीकार नही की थी । इन्ही दोनों घरानो ने 
मिलकर उसका अन्त किया। चेंदि जनपद में शिशुपारू का एकछत्र शासन 
था । शिशुपाल दुर्योधन की राजनीति का समर्थक था। दुर्योधन की शक्ति 
को निर्वछ बनाने के लिये जरासंघ और शिशुपालू का बध करके माहिष्मतोी 
की गद्दी पर उसके पुत्र धृष्टकेतु को वैठाया | नग्नजित के पुत्रों को हराकर 
गंघार देश को अनुकूल किया । वलिष्ठ पाड्यराज को मल्लयुद्ध में अपने 
वक्ष स्थल की टक्कर से चुर कर डाला। सौभ नगर में शाल्वराज को वश्ी- 
भूत किया। सुदूर पूर्व के प्राग्ज्योतिप दुर्ग में भौम नरक का निरकुश शासन 
था, जिसने एक सहख्र कन्याओ को अपने वन्दोगृह मे डाल रखा था। उसको 
निर्मोचन धामक राजधानी में सेना सहित मुर और नरक का वध करके 
कामरूप प्रदेश को स्वतंत्र किया । वाणासुर, कलिगराज और काशिराज 
इन सबको कृष्ण से छोहा लेना पडा ओर सभी उनके बुद्धि कौशल के आगे 
परास्त हुए। ह 


कृष्ण की राजनीतिक बुद्धि अद्भुत थी । अर्जुन ने कहा था कि युद्ध न 
करने पर भी कृष्ण मन से जिसका अभिनन्दन करें वह सब शत्रुओं पर 
विजयी होगा । “यदि मुझे वज्धारी इन्द्र ओर क्वष्ण में से एक को चुनना 
पड़े, तो में कृष्ण को छूगा ।' आय॑ विष्णुगुप्त चाणक्य को भी अपनी बुद्धि 
पर ऐसा ही विश्वास था । कृष्ण का संत्र अमोध था । जहाँ कोई युवित न 
हो, वहाँ कृष्ण की युक्ति काम आती थी। घृतराष्ट्र की घारणा थी कि जब 
तक रथ पर कृष्ण, अजु न गौर अधिज्य गाडीव घनुप, ये तीन तेज एक साथ 
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है, तब तक ग्यारह अक्षीहिणी भारती सेना होने पर भी कौरवों की विजय 
असम्भव है । 
महाभारत का युद्ध भारतीय इतिहास की एक अति दारुण घटना है । 
इस प्रलयकारी युद्ध में दुर्योधन की ओर से गधार, वाल्हीक, कम्बोज, केकय, 
सिन्धु, मद्र, त्रिगर्त (कायडा), सारस्वतगण, मालव, और अग आदि देशो 
के क्षत्रिय प्रवृत्त हुए। युधिष्ठिर की ओर से विराट, पचाल, काशि, चेदि, 
सूंजय, वृष्णि आदि वंशो के क्षत्रिय युद्ध के लिए आये। ऐसे भयंकर विनाश 
को रोकने के लिए कृष्ण से जो प्रयत्न हो सकता था, उन्होने किया | वे 
पाडवो की ओर से समस्त अधिकार लेकर सधि के लिए हस्तिनापुर गए" | 
वहाँ उन्होने घृतराष्ट्र की सभा मे जो तेजस्वी भाषण दिया, उसकी प्रति- 
ध्वनि आज भी इतिहास में गुजायमान है-- 
कुरूणां पांडवानां च शसः स्यादिति भारत। 
अप्रणाशेन वीराणासेतद्याचितुमागत ॥ 
अर्थात्‌ कौरवों और पाडवो में वीरो का नाश हुए बिना ही शान्ति हो 
जाय, मै यही प्रार्थना करने आया हूँ । 
घृतराष्ट्र ने कहा--हे ऋष्ण, मे सब समझता हूँ, पर तुम दुर्योधन को 
समझा सको तो प्रयत्न करो । 
कृष्ण ने दुर्योधन से कहा--'हे तात, शान्ति से ही तुम्हारा और जगत्‌ 
का कल्याण होगा 'शमे शर्म भवत्तात' (उद्योगपर्व १२४, १९) । 


१ “सारतीय राजत्तीति की परिभाषा के अनुसार दूत तीन तरह के 
होते हैं, एक 'विसष्टाथ! जो देशकाल की आवश्यकता के अनुसार अपने 
उत्तरदायित्व पर राजकाय को बनाने का सब अधिकार रखते हैं, दूसरे 
'संद्ष्टिथ' जो संदेश या उक्त चचन को ले जाकर कहते हैं, और तीसरे 
'शासनहर' जो लिखित पन्न या 'शासन' ले जाते हैं । पाडवों ने कृष्ण को 
प्रथम कोटि का अर्थात्‌ विरृष्टाथ दूत बना कर सेजा था, जिन्हे उनकी 
तरफ से अपने ही उत्तरदायित्व पर चाहे जिस प्रकार की संधि या निणय 
करने के सब अधिकार भाप्त थे । 


महापुरुष श्रोकृष्ण २५५९ 


दुर्योधन ने सब कुछ सुनकर कहा--- 
यावद्धि तीक्षणया सूच्या विड्धग्रेदग्रेण केशव, 
तावदुष्यपरित्याज्यं भूमेसः पांडवान्‌ प्रति । 
(उद्योग० १२७, २५) 

भर्थात्‌ है कृष्ण, सुई की नोक के वरावर भो भूमि पांडवो से लिए मैं 
नही छोड सकता ।” बस यही युद्ध का अपरिहार्य आह्वान था। देव की 
इच्छा के सामने भीष्म और द्रोण जैसे नररत्नों की भी रक्षा न हो सकी + 

अन्धक वृष्णि गणराज्य के प्रधान 

महाभारत में हमे कृष्ण का परिचय एक विशिष्ट रूप में मिलता है । 
यादव क्षत्रियो की दो प्रधान शाखाएँ अन्धक और वृष्णिसंज्ञक थी । कृष्ण 
वृष्णि वंश के थे। अक्रूर अन्धक थे । वृष्णि गणराज्य की ऐतिहासिक 
सत्ता का प्रमाण एक प्राचीन सिक्‍के से प्राप्त होता है, जिस पर “वुष्णि 
राजन्यगणस्य न्रातारस्थ” इस प्रकार का लेख हैं । इससे ज्ञात होता है कि 
विक्रम संवत्त के प्रारम्भ तक वृष्णि लोगो का शासन एक गण या संध के 
रूप मे था। पाणिनि की अष्टाष्यायी और बौद्ध साहित्य में भी अन्धक 
वृष्णियो का उल्लेख हैं । महाभारत सभापव ( अ० ८१ ) से मालूम होता 
हैं कि अन्धक और वृष्णियों का एक सम्मिलित संघराज्य था । इसे श्रीयुत्त 
जायसवाल ने उनकी 'फेडरल पालमेंट' के नाम से पुकारा है। इस सम्मि- 
लित संघ में चृष्णियों की ओर से कृष्ण और अन्धको की ओर से वश्चु 
उम्रसेन संघ प्रधान चुने गए थे । इसोलिए महाभारत की राजनितिक परि- 
भाषा में कृष्ण को ऐंब्वर्य का अर्धभोक्‍ता राजन्य कहा गया हैं। सघसभा 
में राजनीति के चक्र भी चलते रहते थे। वृष्णियो की ओर से सघसभा 
में आाहुक और अन्धकों की ओर से अक्रूर सदस्यों का नेतृत्व करते थे । 
कभी-कभी दोनो पक्षों से वहुत उम्र भाषण दिए जाते थे। पारस्परिक 
कलह से खिन्न होकर एक वार कृष्ण भीष्म से परामश करने हस्तितापुर 
पधारे थे। तब भीष्म ने उनसे यही कहा---हे कृष्ण, सघुर वचन रूपी 
एक “भनायस' शस्त्र हैं, तुम उसीके प्रयोग से जातियों को वश में करो ॥ 
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समभूमि पर सव चछ सकते हैं, पर विषम 'नूमि पर वोझा ढोना आसान 
नहीं । है कृष्ण, तुम्हारे जैसे प्रधान को पाकर यह गणराज्य नष्ट न होना 
चाहिए ।' हम जानते है फि कृष्ण के प्रयत्न करने पर भो अन्त में तीदण 
भापण के कारण ही यादवों का आपम में छठकर विनाण हो गया | 
सोलह कला का अवतार 

कृष्ण को हमारे देश के जीवन-चरिश्रल्ेयकों ने 'मोलह कंझा का 
अवतार' कहा हैं। इसफा तात्पय क्या हैं ? गह स्पष्ट हैं कि भिन्न-भिन्न 
चस्तुओ को नापने के लिए भिन्न-भिन्न परिमाणों का प्रयोग किया जाता 
हैं। दूरी के नापने के लिए औौर नाप है, काछ के लिए और है, तया वोसे 
के लिए और है। इसी प्रकार मानी पूर्णता को प्रकट करने के लिए कला 
की नाप हैं । सोलह कलाओ से चन्द्रमा का स्वरूप सपूर्ण होता है । मानवी 
आत्मा का पूर्णतम विकास भो सोलहो कछाओ के द्वारा प्रकट फिया 
जाता है। कृष्ण में सोलह कला की अभिव्यक्ति थो, अर्थात्‌ मनुष्य का 
मस्तिष्क मानवी विकास का जो पूर्णतम आदर्श बना सकता है, वह हमें 
कृष्ण में मिलता है। नृत्य, गीत, बादिन्र, सौन्दर्य वाग्मिता राजनीति, योग 
अध्यात्म, ज्ञान, सबका एकत्र समवाय कृष्ण में पाया जाता हैं। गोदोहन 
से लेकर राजसूय यज्ञ में ब्राह्मणों के चरण घोने तक तथा सुदामा की 
मत्री से लेकर युद्धभूमि में गीता के उपदेश तक उनकी ऊँचाई का एक 
चपैमाना है, जिस पर सूर्य की किरणो को रग-विरगो पेटी ( स्पेक्ट्रम ) की 
घरह हमे आत्मिक विकास के हर एक स्वरूप का दर्शन होता है । 

कृष्ण के उच्च स्वरूप की पराकाष्टा हमारे लिए गीता में हैं। सब 
उपनिपद्‌ यदि गौएं है, तो गोता उनका दूध हूँ । इस देश के विद्वान्‌ किसी 
ग्रथ की प्रशसा में इससे अधिक ओर क्या कह सकते थे ? गोता विश्व 
का शास्त्र है, उसका प्रभाव मानवजाति के मस्तिष्क पर हमेशा तक रहेगा। 
ससार में जन्म लेकर हममे से हरएक के सामने कर्म का गम्भीर प्रदन वना 
ही रहता है। जोवन कर्ममय है, संसार कर्मभूमि हैं। गीता उसी कर्मयोग 
का प्रतिपादक शास्त्र है। कर्म का जीवन के साथ क्या सम्बन्ध है और 


महापुरुष श्रीकृष्ण २६१ 


किस प्रकार उस सम्बन्ध का निपटारा करने से मनुष्य अपने अन्तिम ध्येय 
और ज्ञान्ति को प्राप्त कर सकता है, इन प्रदनों की सर्वोत्तम मीमासा 
काव्य के ढंग से गीताकार ने को है। अतएवं यह ग्रंथ न केवल भारतवर्प 
बल्कि विश्व साहित्य की वस्तु है । 

कृष्ण भारतवर्ष के लिए एक अमूल्य निधि है। उनका हर एक स्व- 
रूप यहाँ के जीवन को अनुप्राणित करता हैं। जिस युग मे इन्द्रप्रस्थ और 
द्वारका के बीच उनका किकिणीक रथ वाहक, मेघपुष्प, दौव्य और सु्रीव 
नामक अश्वों के साथ झनझनाता रहता था, न केवल उस समय कृष्ण 
भारतवर्ष के शिरोमणि महापुरुष थे, वल्कि आज तक वे हमारी राष्ट्रीय 
संस्कृति के सर्वश्रे छ प्रतिनिधि बने हुए है । जिस प्रकार पूर्व और पश्चिसी 
समुद्रों के बीच के प्रदेश को व्याप्त करके गिरिराज हिमालय पृथ्वी के 
मानदंड को तरह स्थित हैं, उसी प्रकार ब्राह्यगर्म और क्षात्रधर्म इन दो 
मर्यादाओ के बीच की उच्चता को व्याप्त करके श्रीकृष्ण चरित्र पूर्ण 
मानवी विकास के मानदड की तरह स्थिर हैं । 
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महाभारत सस्क्ृत वाइमय का एक धुरन्धर ग्रंथ हैँ । प्राचीन इतिहास, 
चर्म, अध्यात्म, दर्शन, नोति, राजजास्त्र, पुराणोपाख्यान, जीवन-चरित 
आदि समस्त विषयो के सागोपाग वर्णन के लिए महाभारत एक अदुभुत्त 
खान है। जिन्‍्होने आयंत महाभारत का सावधान-मन से पारायण किया 
हैं, वे जानते है कि इसके सम्बन्ध में इस प्रकार की प्रतिज्ञा कि जो कुछ 
महाभारत के अन्तंगत आ गया है, वही बाहर है, और जो विपय इसमें 
नही है वह बाहर भी नही मिलता कुछ मिथ्या कल्पना नही है । आर्य- 
जाति के पुरावृत्त-विषयक अनुसंधान के सभी राजमार्ग महाभारत में ही 
पर्यवसान को प्राप्त होते हुए पाए जायेंगे । 


प्रस्तुत लेख का उद्देश्य एक विशेष दृष्टिकोण को लेकर--अर्थात्‌ महा- 
भारत की साहित्यिक शैलियो की ओर--आपका ध्यान आकर्षित करना 
है। 

महाभारत एक बहुत ही विशाल ग्रथ हैं। उस में अठारह पर्व मौर 
रूगभग एक लक्ष इलोक हैं । इन पर्वों में से कुछ तो कथा-भाग के विकास 
के लिए ही प्रधानतया रचे गये है, जिनमें विशेष कर युद्ध-सम्बन्धी भीष्म, 
द्रोण, कर्ण और शल्यपर्व है, परन्तु कुछ एक को रचना का सम्बन्ध जय- 
इतिहास की कथा के सूत्र को अग्रसर करने के साथ नहो के बराबर है । 
उनकी रचना का उद्देश्य पुराकालीन भारतोय दर्शन, अध्यात्म, और घर्म 
के गहनतम तत्त्वो के विवेचन को प्रस्तुत करता था। उद्देश्य-भेंद से 
साहित्यिक शैलियो में भेद होना भी स्वाभाविक है । इसीलिए शाति और 
अनुशासन पर्वो में जो निरूपण-शली है वह भीष्म और द्वोण पर्वो की केवल 
वर्णनात्मक शैली से नितान्‍्त भिन्न है। 

महाभारतकार की साहित्यिक प्रतिभा एक छब्द में 'विराद' कही जा 
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सकती है। विराट पुरुष सहस्त॒शीर्षा और सहस्ाक्ष कहा गया हैं। इस 
रमणीय वैदिक कल्पना का उपयोग महाभारतकार की प्रतिभा के दिग्दर्शन 
के लिए भी किया जा सकता है। मनुष्य की विचार-शव्ति महाभारत के 
गूढ़ प्रस्तरों को चीरती हुई जितनी अधिक उसके भीतर पैठतो है, उतना 
ही अधिक उस पर भारतकार को विश्वतोमुखी प्रतिभा का प्रभाव पडता 
है । कितने अधिक उपायो से भारतकार ने अपने वर्णनो की रोचकता और 
उपादेयता को बढाया है, इसका अध्ययन साहित्यिक दृष्टि से मंनोरंजक एवं 
शिक्षाप्रद भी होगा । 

पहले तो यह जान लेना चाहिए कि महाभारत के वर्तमान रूप को 
देखते हुए उस पर पुराण के सब लक्षण घटित होते है । यद्यपि महाभारत 
को प्रारस्मिक किवदन्ती के अनुसार अद्यावधि इतिहास ही कहा जाता है, 
तथापि--- 


सगदइच प्रतिसगश्च वंशो सन्वन्तराणि च 

वंशानुचरितं च पुराणं॑ पचलक्षणमस्‌ । 
इस इलोक में कहे गए पुराण के सब प्रसिद्ध लक्षण वर्तमान महाभारत 
पर पूर्णतया घटित होते है । ज्ञात होता है कि मूल इतिहास-परायण ग्रंथ 
को पुराण को परिभाषा के अनुसार सुसंस्क्ृत और परिवद्धित किया गया। 
इसका श्रेय भारतवर्ष की विशेष दार्शनिक प्रतिभा को हैं जिसके कारण 
यहाँ सभी प्राचीन ग्रंथों में किसी न किसी अंश तक पुराण का पुट देने का 
आयोजन किया गया । पुराण बन जाने के कारण ही मानो महाभारत ने 
प्राचीन काल के समस्त आख्यान, उपाख्यान, गाथा, नाराशंसी और अनु- 
व्या्यानादिक को आत्मसात्‌ करने के लिए अपना विश्ञाल तोरण-द्वार 
उन्मुक्त रूप से खोल दिया। यही कारण है कि महाभारत में वैदिक 
कालके प्रायः सभी प्रधान अध्यात्म, अधिदेव और अधिभूत-परक उपाख्यानों 
का समावेश हो गया है । उदाहरण के लिए कर्णपर्व ( अ० ३३,३४ ) की 
त्रिपुरातुर कथा, द्रोणपर्व ( अ० २०२ ) का त्रिपुरवधारुयान, वनपर्व की 
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22222 बुवनपुजि (ुचा, शल्यपर्व का ( अ० ३६ ) त्रित-उपाख्यान इसी कोटि के 
हर 2 | 


कर आददिपर्व का गरुडोपाख्यान जिसमें गरुड के स्वर्ग से अपनी 
माता विनता या सुपर्णा की मुक्ति के लिए अमृत के घट छाने का वर्णन 
है, एक अत्यन्त प्राचीन वैदिक उपाख्यान का नवीन प्रकार से उपबृहण है। 
सहिताओ में तथा ऐतरेय और शतपथादि ब्रह्मणो में महासुपर्ण गायत्री के 
स्वर्ग से या झुलोक से अमृत अथवा सोम छाने का बहुत ही तत्त्वगर्भित 
वर्णन पाया जाता है । 'इतिहास-पुराणाम्या वेदं समुपवृहयेत्‌” की आज्ञा का 
अनुसरण कर के ही मानो महाभारत के प्रणेता ने उस कथा का अत्यन्त 
पल्‍लवित सस्करण आदियपर्व की पक्षिराजगरुड की कथा में हमारे सामने 
रक्‍खा है। यही महाभारतकार की प्रथम शैली हैँ जिसे हम उपाख्यानशली 
के विशिष्ट नाम से पुकार सकते है । 


(१) उपाख्यान-शेली--इस शैली के अवलूम्बन से व्यास जी ने 
समस्त प्राचीन उपाख्यानो का अपने ग्रथ में सन्निवेश करके मानव-जाति को 
सदा के लिए ऋणी बना दिया है। प्राचीन गाथाशास्त्र के प्रेमी सदा इस 
के लिए उनके क्ृतज्ञ रहेंगे। नारवे, आइसलेड भादि उत्तराखण्ड-वर्ती देशों 
की प्राचीन गाथाओ के विद्वान आज मुक्तकठ से सीमंड और उसके पौत्र ' 
स्‍्मोरी की प्रतिभा का गुणगान करते है. जिन्होने आयों के वंशज ट्यूटन 
कहलाने वाले छोगो की प्राचीन कथाओो का सग्रह ग्यारहवी-बारहवी शताब्दी 
के लगभग किया। सीमड ने 'पोएटिक एड्डा' के नाम से सब उपाख्यानों 
को एकत्र किया, तदनन्तर उसके पौन्र स्नोरी स्टर्लेंसान ने जिसका जन्म 
सन्‌ ११७६-११८१ के बीच हुआ और जो पीछे से आइसलेड का प्रेसीडेंट 
भी बन गया था, उन सब कथाओ का गद्य-रूप में एक अत्ययत उत्कृष्ट 
संस्करण तैयार किया। आज यही बात हम व्यास-शुक-रोमहर्पणि के लिए 
भी कह सकते है जिन्होने सीमंड और स्नोरी से सहस्नो वर्ष पहले आरयों के 
विराट गाथा-वाइमय को अपने काव्य के साथ गूथ कर उसे सदा के लिए 
अमर कर दिया। इसी कारण महाभारत वेद और पुराणों के उपाख्यानों 
का अक्षय भडार बना हुआ है । 'एड्डा' और 'सागाओ!' के लिए प्रस्यात 
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लेखक कारलाइल ने लिखा है कि यह इतनी महान्‌ कृतियां है 'कि' उन्हे 
किचित्‌ स्वल्प कर देने पर शेक्सपियर, दाते, गेटे बन बन जायेंगे । 


शेक्सपियर, दाते और गेटे के स्थान पर भास, कालिदास, माघ, भारवि 
और हर्ष का नाम रख देने से ये ही उद्गार ठीक वेद-व्यास जी के लिए 
घटित होते है। महाभारत के शाकुंतलोपाख्यान, पुरूरवाख्यान, इसके 
उदाहरण है । जपाख्यान शेली के ही अवातर भेद-रूप से हम उन उपा- 
ख्यानो को ले सकते है जिनका सम्बन्ध वैदिक साहित्य से तो न था, पर 
जिनकी परम्परा प्राचीन जनश्रुति में बहुत पुरानी थी । जैसे साविन्नी-सत्य- 
वानू, नलदमयन्ती, कच-देवयात्ती और विदुला की ( उद्योग० १३३ अ० ) 
कथाएँ जिनके सौदर्य से मुमध होकर महाभारतकार ने हष॑पूर्वक उनका स्वा- 
गत किया । वनपर्व का रामचरित (अ० २७४-२९१) और सगर-चरित 
(१०६-१०९ अ०) भी इसी कोटि के है । 


(२) गह्प-शैकी--महाभारतकार की गल्प-शैली का अध्ययन भी 
विशद्येष उपादेय हैं। हमारी सम्मति में महाभारतकार संसार के सब से 
उत्कृष्ट गल्पकार है । वेद-व्यास की लिखी हुई गल्पो में जितनी प्राणशक्ति 
और अमरता है उतनी सम्भवतः अन्य किसी गल्प-लेखक की क्ृतियों मे नही 
मिल सकती । “अत्राप्युदाहरंतीममितिहासं पुरानतम्‌”' का उपक्रम करके 
सैकडों की संख्या मे अत्यन्त ओजस्वी गल्पो की सृष्टि की गई है। यह 
निस्संदेह कहा जा सकता है, कि विश्व के गल्प-साहित्य में नकुलोपाख्यान 
जैसी उदात्त या प्रथम श्रेणी की गल्पें विरले ही मिल सकती है । हम कह 
सकते हैँ संभवतः नही है । प्रथम तो मानव-हुदय की धर्मिष्ठ और न्याय 
अभिलाषाओं द्वारा वैभव और ऐश्वर्य की अर्चना की गईं, फिर उससे भी 
ऊपर उठकर सर्वस्वदक्षिण यज्ञ द्वारा युधिष्ठिर ने बची-खुची मानवता को 
छोडकर दिव्यभाव की प्राप्ति अश्वमेघ के अवभूथ स्नान मे की । परन्तु 
वेद-व्यास की प्रतिभा आदर्श की खोज मे उसका भी मर्षण नही कर सकी। 
युधिष्ठिर के दान की स्तुति करते हुए ऋषियों और ब्राह्मणों को बुद्धि पर 
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कह हुए मोह, की पानी को काई की तरह नकुलोपाख्यान दवारा उन्होने 
ह९४६...०८८ जिस आदर्श की उपासना में सहस्नों ऋषियो ने अपनी 
हड्ि $ दी थी, उसी की रक्षा करके वेद-व्यास जी ने अपनी लेखती 
को क़तक्ृत्य समझा । उन्होने सोचा कि यदि ब्राह्मण भी धर्म की गरिमा 
को सुधर्ण के बट्ों से तोलने की भूछ करने लगेंगे तो फिर धर्म-प्रतिष्ठा के 
युगसडित स्तम्भ चलायमान हो उठेंगे। परन्तु जब तक ब्राह्म-्तेज अक्षुण्ण 
हैं तब तक ऐसा नही हो सकता । इस वित्त-मोह वाली कीचड़ से पार 
उतरने का सेतु हो नकुलोपाख्यान का उपदेश है। महाभारत की अनेका- 
नेक उत्तम गल्पो का रसास्वादन तो उनका पृथक्‌ सग्रह करने से ही प्राप्त 
हो सकता है | शातिपर्व के १३७ वें अध्याय में अनागतविधाता, प्रत्युत्पन्न- 
सति और दीर्घ-सूत्री इत तीन मछलियो की कहानी और अध्याय १३८ में 
चॉणत विडाल-मूपिक-संवाद की कहानिया उस श्रेणी की है जिससे भारत- 
वर्ष के विशाल कहानी-साहित्य का विकास हुआ है। पाली जातक, पंच- 
तत्रादि कथा-ग्रंथो के प्रारम्भिक रूप यही देखने को मिलते है । शान्तिपर्व 
अध्याय १३९ में पूजनी चिडिया और ब्रह्मदत्त राजा की कहानी राजनीति- 
शास्त्र के स्थायी दृष्ठातो में से है। शान्तिपर्व अध्याय १७७ में वर्णित 
मकि मुनि और उनके दो वैलो की कथा जितनी छोटी है उतनी ही अधिक 
मर्मस्पर्शी है। विपरीत भाग्य को बहोरने के लिए अपना सर्वस्व बेच कर 
अकि ऋषि ने दो बैल मोल लिए, उनको छेकर जब वे खेती करने चले तब 
सडक पर बैठे हुए ऊँट को देखकर बैल विदक कर भागे | ऊंट भी उनसे 
भड़क कर रस्से में बधे हुए उन दोनों को अपनी गर्दन में टाग कर उछा- 
रूता हुआ भागा, तव दुखित और कातर होकर मंकि ने पुकारा--- 
भणीवोष्ट्रस्य छस्वेते प्रियौ वत्सतरी सम । 

इस उक्ति की करुणा केवछ अनुभवगम्य हैं। यह कहानी एक असा- 
चारण साहित्यिक की असाधारण कृति हैं। स्वल्पाक्षरों में ही देव और 
पौरुप के बलावल का मर्मवेघी चित्र खीच दिया गया है। मकि रोकर 
पुकार उठते है-- 
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शुद्ध हि दैवमेवेदं हठे नेवास्ति पोरुषस्‌ | शाति० १७७॥३२ 
भर्थात्‌ यह दैव का खेल है, हठवन किया हुआ पीरुष कुछ काम न्तही 
देता । 

(३ ) दर्शन और अध्यात्म के निरूपण की संवादात्सक शैली--इस 
का प्रसिद्ध उदाहरण भगवद्गीता ( भीज्मपर्व ) हैं । अश्वमेधपर्व का गुरु- 
शिष्य-संवाद या अनुगीतापर्व (अश्वमेघ० अ० १६ से ५१ तक) भो इसका 
उत्तम उदाहरण है| भगवद्गीता का संग्राम-भूमि में उपदेश हुआ | अनु- 
गीता इंद्रप्रस्थ में विहार करते हुए क्ृष्णाजुन के सवाद का संग्रह हैं। पहली 
का निश्चित लक्ष्य है, वह सुसंग्रथित है। दूसरी का उद्देश्य कालयापन 
है, इसीलिए उप्तकी शैली शिथिल है। अर्जुन ने स्वयं कहा कि पहले आपने 
मुझसे जो सच कहा था वें सव विपय चित्तश्रंश होने के कारण मुझे भूछ 
गए, उन्हें फिर सुनाइए । पर फिर वह वात कहा ! कृष्ण ने अत्यत्त शोक 
प्रकट करते हुए कहा, “तुमने अज्ञान से जो मेरे कहे हुए वचनों को ग्रहण 
नही किया, वह मुझे बहुत अप्रिय छुगा है, क्योकि आज मेरी वह स्मृति 
फिर प्रकट न हो सकेगी। आज तो पुरातन इतिहास मैं तुमको सुनाता हू ।” 
चह इतिहास हो अनुगोता है । परच्तु अध्यात्म-ज्ञान की दृष्टि से यह अनु- 
गीता भी अत्यंत्त महत्त्वपूर्ण है। इसमे ब्राह्मण अर्थात्‌ मच और ब्राह्मणी- 
अर्थात्‌ बुद्धि के संवाद-रूप में वाक्‌ और समन का सवाद,पच-प्राणो का संवाद, 
दश-प्राणो या इंद्रियो का संवाद, सप्त-प्राणो का संवाद आदि अत्यन्त रोचक 
रोति से वैदिक प्राणविद्या का उपबृंहण और अध्यात्म-मास्त्र के अन्य अनेक 
तत्वों का विवेचन हैं। इन वर्णनों में वहुत ही सरस साहित्यिक पुट पाया 
जाता है । 

दार्भनिक विवेचन के विश्येप रूप में लिखा हुआ एक प्रकरण सनत्पु- 
जातीय हूँ जो सनत्मुजात ऋषि और धृतराष्ट्र के सचाद-रूप मे है (उद्यो०, 
अ० ४२ से ४६ तक)। इस प्रकरण की महिमा इसी से जानी जा सकती हैं 
कि इस पर भगवदुगीता की तरह ही घंकराचार्य ने भाष्य लिखा है, और 
महाभारत के टीकाकार नीलकंठ ने भो इस पर स्वतन्त्र ग्रंथ की तरह बहुत 
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जानने के लिए जो प्रश्न किए है वे इसके उदाहरण है। उस अध्याय का 
नाम नारदप्रश्तमुखेन राजधर्मानुशासन' हैं ( सभापर्व, अ० ५ )।॥ इस 
डौली का साहित्यिक विकास अत्यन्त आवश्यक है । 

(६) नीतिग्रथ कथन--संस्क्ृत साहित्य में चाणक्य-नीति, कामंद- 
कीय-नी ति, शुक्रनीति, आदि ग्रंथों द्वारा नीति कहने की एक विशेष परिगटी 
रहो है। इन सबका प्रारभ महाभारतातर्गत उद्योगपर्व के विदुरनीति ग्रथ 
(अ० ३३-४० ) से माना जा सकता हैं। वस्तुत. भतृहरि आदि के नीति- 
शतक भी इसी परिपाटी के अन्तर्गत है। शतक-रचना का भाव भी इसी 
प्रकार से उत्पन्न हुआ । शतको में नीति का संग्रह ही रहता था; हाँ नोति- 
विषयक श्लोको के स्थान पर श्यू गारात्मक श्लोको के शतक भी प्रचलित 
हुए । 

(७) स्तोत्र या स्तुति द्वारा अभिधेत्र अथ को प्रकट करना-कालातर 
के संस्कृत और भाषा साहित्य मे भी स्तोत्रो का यथेष्ट प्रचार पाया जाता है । 
भागवत तथा रामचरितमानस दोनो मे ही स्तुतियों के पारायण को शैली 
पाई जाती है, पर इस का सबसे से अधिक साहित्यिक और परिष्क्ृत रूप 
महाभारत में ही देखा जाता है! कुछ उदाहरण ये है---नारदक़ृत महापुरुष- 
स्तव (शातिपवं, अ० ३३८); युधिष्ठिरक्ृत कृष्ण-तामस्तुति (शाति०, अ० 
४३); भीणष्म-प्रोक्त भगवन्माहात्म्य ( अनुशासन ० अ० १५८ ) ४ व्यासोक्त 
शतरुद्रिय ( अनुशासन ० अ० १६१ ); भगवन्नामनिरक्ति ( शान्ति० अ० 
३४१ )। पर साहित्यिक दृष्टि से इन सबसे विशिष्ट स्तोत्र भीष्मकृत कृष्ण- 
स्तवराज हैँ ( शान्तिपर्व, अ० ४७ )। यह भीष्म जी का अन्त समय का 
भगवत्स्मरण है, और इसमे निस्‍्संदेह व्यास जो की लेखनी की पूरी चमक 
देख पडती है । इसके कुछ असामान्य इलोक ये है-- 

सहतस्तसस- पारे पुरुष हतितेजसस्‌ | 

य॑ शात्वा झत्युमत्येति तस्से ज्ञेयात्मने नमः ॥ 
य॑ बृहन्तं द्ुहत्युक्थे यमग्नो य॑ सहाध्वरे। 

य॑ विप्रसंघाः गायन्ति तस्में वेदात्मने नमः ॥ 


